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ନୃତାନ୍ତ୍ରିକ ଓ ସମାଜତାର୍ତ୍ରିକ 
ପ୍ରବନ୍ଧା।ବଳୀ 


ଓଡ଼ିଆ ଗବେଷଣା ପରିଷଦ 
( ପ୍ରତିଷା - ୧୯୮୦) 
1) 1050101(€ ୦୮ ୦୮1୩୨/& ୭୯10165 
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?[901110108, ୦1(11(9°1୧- 753 010, ୦୮୮୭. 
†€1୯୮1୦୮୦୭ : 617967, 642480 &୮ଏଁ 641932. 


ଓଡ଼ିଆ ଗବେଷଣା ପରିଷଦ ଗ୍ରନ୍ଥମାଳା 
ସଂପାଦକ- ମଣ୍ଡଳୀ : 
ଡ଼କୃର ଶ୍ରୀ କୃଷ୍ଣଚରଣ ବେହେରା 
ଶ୍ରୀ ଚିତ୍ତଞ୍ଜନ ଦାସ 
ଡକୃର ଲାବଣ୍ୟ ନାୟକ 


ନୃତାନ୍ତ୍ରିକ ଓ ସମାଜତାତ୍ତ୍ଵିକ 
ପ୍ରବନ୍ଧ।ବଳୀ 


ଡକୃରଂଶ୍ରୀ ଚିତ୍ରସେନ ପଶାୟତ 


ନୃତାତ୍ତ୍ରିକ ଓ ସମାଜତାର୍ତ୍ରିକ 
ପ୍ରବନ୍ଧାବଳୀ 

ଲେଖକ : ଡକୁର ଚିତ୍ରସେନ ପଶାୟତ 
ଓଡ଼ିଆ ଗ୍ବେଷଣା ପରିଷଦ ଦ୍ବାରା ପ୍ରକାଶତ 
ଏବଂ ସବସ୍ବଚ୍ଗ ସଂରକ୍ଷିତ 

ପ୍ରଥମ ପ୍ରକାଶ - ୧୯୯୯ 

ମୁଦ୍ରଣ : ସ୍ତୁତି ପ୍ରିଣ୍ଟରସ୍‌ 

ନୟାସଡ଼କ, ଳଟକ - ୭୫୩ ୦୦୨ 

ମୂଲ୍ୟ : ପଚାଶ ଟଙ୍କ! ମାତ 
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୧। 


୨। 


୩। 


୪। 


୫। 
୬। 
୭ । 


୮ । 


୯। 


ବିଷୟ 


ସମ୍ବଲପୁରର “ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ” ପବ 
ବିସ୍କ୍ୟ, କଳ୍ପନା ଓ କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ଅପୂର୍ବ ସମନ୍ନୟ 
ମତ୍ସ୍ୟତୀର୍ଥ ହୂମା 


ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳର ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟେତର 
ସଂସ୍କୃତିର ମହାମିଳନ : 'ନୂଆଖାଇ' 


ଓଡ଼ିଶାରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ-ଉପାସନାର ଲୌକିକ ପରଂପରା : 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 'ହାଉଁବୁଡି ପବ' 
ଦଣ୍ଡନାଟ 
ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳର ' ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରୀ ' 
' ଡାଲଖାଇ? : ଏକ ଅଧୃୟନ 


ଓଡ଼ିଶାରେ ହନ୍ଦୁ- ଆଦିବାସୀ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍ୟର 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ “କରମା ' 


କମ୍ବଦନ୍ତୀର ସାମୂହିକତା ଓ ବ୍ୟାପକତା 


୧୦ । କଳାହାଣ୍ଡିରେ ମାତୃପୂଜା 


୧୧ | ଆଦିବାସୀ ଓ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି 


ପୃଷ୍ଠାଙ୍କ 
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୨୨ 
୩୨ 
୪୨ 


୫୯ 


୭୧ 
୮ ୯ 
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ଓଡିଆ ଗବେଷଣା ପରିଷଦର 


କେତେକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ପ୍ରକାଶନ 
୧। ଶ୍ରୀ ରୋଢ଼ା- କବି ବଳରାମ ଦାସ, ସଂ : ଡ଼ଃ ମନୀନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତ 
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୩। ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାଚଚ୍ଚାର ପରମ୍ପରା - ଡ଼ଃ ଗଗନେନ୍ଦ୍ରନାଥ ଦାଶ 
୪। ଆଧୁନିକ ଅବବୋଧ - ଶ୍ରୀ ରାରଇଚରଣ ଦାସ 
୫ । ତୁଳନାତ୍ମକ ସାହିତ୍ୟ ( ସଂପାନ ) 
୬। ରୋମାଣ୍ଟିକ୍‌ ଅବବୋଧ - ଶ୍ରୀ ରାଇଚରଣ ଦାସ 
୭। ଶୈଳୀ ବିଜ୍ଞାନ ( ସଂପାନ ) 
୮ । ନନ୍ଦନତକ୍ଵ ( ସଂପାନ ) 
୯। ହାରାବତୀ - କବି ରାମଚନ୍ଦ୍ର ପଟ୍ଟନାୟକ 
ସଂ : ଡ଼ଃ ଜଟାଧାରୀ ମହାପାତ୍ର ଟ ୨୫.୦୦ 

୧୦। ରସମଞ୍ଜରୀ - କବି ଉପେନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜ, ସଂ: ଡ଼ଃ ହରେକୃଷ୍ଣ ପାତ୍ର ଟ ୩୦.୦୦ 
୧୧ । ଗବେଷଣାବିଧ୍‌ ଓ ଅନୁବାଦ କଳା ( ସଂପାନ ) 

ସଂ: ଡ଼ଃ ବନମାଳୀ ବାରିକ ଓ ଡ଼ଃ ମନୋରମା ବିଶ୍ଵାଳ-ମହାପାତ୍ର ଟ ୪୦.୦୦ 
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୧୨ । ଲୋକସାହିତ୍ୟ ( ସଂପାନ ) ଟ ୬୦.୦୦ 
୧୩ । ପରିଷଦର ସମ୍ବିଧାନ, ସଭ୍ୟତାଲିକା, ରଚନାବଳୀ ପଞ୍ଜକା 
ସଂ : ଶ୍ରୀ ସୁଧୀରଚନ୍ଦ୍ର ବେହୁରା ପ୍ରମୁଖ ଟ ୫.୦୦ 
୧୪ । ଏଷଣା ପ୍ରବନ୍ଧାବଳୀ ୧ମ, ୨ୟ,୩ୟ, ୪ର୍ଥ ଓ ୫ମ-ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାଗ ଟ ୨୫.୦୦' 
୬ଷ୍ଠୟ, ୭ମ, ୮ମ, ୯ମ ଓ ୧୦ମ - ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାଗ ଟ ୩୦.୦୦ 


୧୧ଶ, ୧୨ଶ, ୧୩ଶ, ୧୪ଶ, ୧୫ଶ, ୧୬ଶ 
.ଓ ୧୭ଶ-ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାଗ ଟ ୩୫.୦୦ 
୧୮ଶଭାଗ ଟ ୪୦.୦୦ 


୧୫ । ଏଷଣା ( ପରିଷଦର ଷାର୍ଣ୍ରାସିକ ଜଣ୍ାଲ ) - ପ୍ରତ୍ୟେକ ଖଣ୍ଡ ଟ ୧୫.୦୦ 
ପ୍ରା ପ୍ତ ସ୍ତାନ 
ଓଡ଼ିଆ ଗବେଷଣା ପରି ଷଦର କାର୍ଯ୍ୟାଳୟ 
ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ନଗର, ମଧୁପାଟଣା, କଟକ-୭୫୩୦୧୦ 
ଫୋନ : କଟକ - ୬୧୭୯ ୬୭, ୬୪୨୪୮୦ ଓ ୬୪୧୯୩୨ 
ଫ୍ରେଣ୍ଡସ୍‌ ପବ୍ୁଶର୍ସ ଗ୍ରଛ୍ଥମନ୍ଦର ବିଶ୍ଵଶ୍ରୀ ପ୍ରେସ୍‌ 
ବିନୋଦବିହାରୀ କଟକ- ୨ ଫକୀର ମୋହନ ସେନାପତି ରୋଡ୍‌ 


କଟକ - ୨ ବ୍ରହ୍ମପୁର - ୧ ବାଲେଶ୍ଵର -୩ 


ପ୍ରକାଶକୀୟ 


ମାନବ ସଭ୍ୟତାର ଇତିହାସରେ ଉକ୍ସୁଷ୍ଟ ଗ୍ରନ୍ଥର ଗୁରୂତ଼ୃ ସର୍ବଦା ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇ ଆସିଛ । 
କେହି କେହ ଏହାକୁ ମଣିଷର ଜୀବନ- ବେଦ କହିଥ୍‌ଲା ବେଳେ, ଆଉ କେହି କେହ କହଛନ୍ତି- 
ଶୋଷିତ ସମାଜର ଅମୋଘ ଅସୁ | କିନ୍ତ ଉତ୍କୃଷ୍ଟ ଗ୍ରନ୍ଥର ରଚନା ତଥା ପ୍ରକାଶ ପ୍ରାୟ ସବତ୍ର 
ସୀମାବଦ୍ଧ । ସେଥ୍ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂସ୍ଥା ଓ ସାରସ୍ଵତ ଅନୁଷ୍ଠାନ, ବହୁବିଧ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ 
ମଧ୍ଯରେ ଉକ୍କୃଷ୍ଟ ଗ୍ରନ୍ଥ ରଚନା ପାଇଁ ଲେଖକମାନଙ୍କୁ ଉତ୍ସାହିତ କରିବା ଏବଂ ସେହିଭଳି ଗ୍ରନ୍ଦ୍ରର 
ପ୍ରକାଶନ ଦାୟିତ୍ଵ ବହନ କରିବାର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଆନ୍ତି । ଓଡ଼ିଆ ଗବେଷଣା 
ପରିଷଦ ମଧ୍ଯ ନିଜର ବିଭିନ୍ନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ “' ପ୍ରକାଶଯୋଗ୍ୟ ନୂତନ/ ପୁରାତନ ଓଡ଼ିଆ 
ଗ୍ରନ୍ଧର ସଂଗ୍ରହ ଓ ମୁଦ୍ରଣ” ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସ୍ଥିର କରିଛି । 


ପରିଷଦର ତ୍ରୟୋଦଶ ପ୍ରକାଶନ ରୂପେ ଏହି ' ନୃତାନ୍ଵିକ ଓ ସମାଜ୍ଚତାର୍ିକ ପ୍ରବନ୍ଧାବଳୀ” 
ଗ୍ରନ୍ଥଟି ଆମେ ଏବେ ସୁଧୀ ଗ୍ରାହକ ମଣ୍ଡଳୀ ସମ୍ମୁଖରେ ଉପସ୍ଥାପନା କରୁଛୁ ୮ ଏହା ରାଜ୍ୟର 
ଜଣେ ସଂସ୍କୃତିବିତ୍‌ ଗବେଷକ ଡ଼ଃ ଚିତ୍ରସେନ ପଶାୟତଙ୍କ ଦ୍ବାରା ରଚିତ ! ପ୍ରବନ୍ଧଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରୁ 
ଅଧ୍କାଂଶ ପୂବରୁ ବିଭିନ ପତ୍ର ପତ୍ରିକାରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇ ଆମର ବିଜ୍ଞ ପାଠକ ସମାଜର 
ସାଗ୍ରହ ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିଥ୍ଲା । ବର୍ତମାନ ପ୍ରବନ୍ଧ ଗୁଡ଼ିକ ଏକତ୍ର କରାଯାଇ ଗ୍ରନ୍ଥାକାରରେ 
ପରିଷଦ ପକ୍ଷରୂ ପ୍ରକାଶ କରାଯାଉଥ୍‌ବାରୁ ସୁଧୀ ପାଠକସମାଜରେ ଏହା ସମାଦୃତ ହେବ 
ବୋଲି ଆଶା କରୁଛୁ । ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟ କ୍ଷେଦ୍ଵରେ ଏହି ଆଲୋଚନା ସମୂହର ସ୍ଵ ତନ୍ତ୍ର 
ମୂଲ୍ୟ ରହିଛି । ଏ ଧରଣର ପ୍ରବନ୍ଧ ରଚନା ମଧ୍ଯ ବିଶେଷ ଦୃଷ୍ଟି ଗୋଚର ହେଉ ନାହିଁ । ନୃତାବ୍କ୍ଵିକ 
ଓ ସମାଜତାତନ୍ତ୍ଵିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଆମର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିଭବର ଆଲୋଚନା ଏକ ନୂତନ ଦିଗନ୍ତ 
ଉନ୍ମୋଚନ କରିବ ବୋଲି ଆମର ବିଶ୍ଵାସ । 


ଗ୍ରନ୍ଥ ରଚୟିତା ଡ଼ଃ ପଶାୟତଙ୍କୁ ଏହି ଅବକୀଶରେ ଆମେ ସାଧୁବାଦ ଜ୍ଞାପନ କରୁଛୁ । 
ଗ୍ରନ୍ଥଟିର ପାଣ୍ଡୁଲିପି ପ୍ରସ୍ତୁତି ଓ ମୁଦ୍ରଣଗତ ପ୍ରୁଫ୍‌ ସଂଶୋଧନ କାର୍ଯ୍ୟରେ ବିଶେଷ ସାହାଯ୍ୟ 
କରିଥ୍ବାରୁ ଅଧ୍ୟାପିକା ସରଳା ସାହୁଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଧନ୍ୟବାଦ ଜଣାଉଛୁଁ । ଇତି 


ଲାବଣ୍ୟ ନାୟକ 
ସଂପାଦକ-ମଣ୍ଡଳୀ ପକ୍ଷରୁ 
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ପଣ୍ଚିମ-ଓଡ଼ିଶା ଦାର ରଗୌରଭଦଶାଳୀ ଅତୀତ, ପ୍ରାଚୀନ ସଂସ୍ତି, କଳା ଓ ସୁାଯଦ୍ୟ 
ନିମନ୍ତେ ସର୍ବଦା ଏକ ର ସ୍ଥାନ ଦାବୀ କରି ଆସିଛି । ର ଦେବ- ଦେବୀଙ୍କ ପୀଠସ୍ଥଳୀ 
ରୂପେ ମଧ୍ଯ ଖ୍ୟାତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସମ୍ବଲପୁରର ଅଧ୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ସମଲେଶ୍ଵରୀ, 
ପାଟଣାଗଡ଼ର ପାଟଣେଶ୍ବରୀ, ସୋନପୁରର ର ନୃସିଂହନାଥର ନୃସିଂହ ଦେବ, 
ଚରଦାର ଶିବ ମନ୍ଦର, ସୋନପୁରର ପାପକ୍ଷୟ ଘାଟ, ରାଉରକେଲା ନିକଟସ୍ଥ ବେଦବ୍ୟାସ, 
କୋଇଲି ଘୋଘରର ମହେଶ୍ଵର ପର୍ବତ ଓ ମହେଶ୍ଵର ମନ୍ଦର, ବୁଢ଼ାରଜା ପର୍ବତର ଶୀର୍ଷ 
ଦେଶରେ ସ୍ଥିତ ବୁଢ଼ାରଜା ଶିବ ମନ୍ଦିର, ସମ୍ବଲପୁର ନିକଟସ୍ଥ ରାମେଶ୍ଵର ତୀର୍ଥ, ପଦ୍ମପୁର 
ନିକଟସ୍ଥ ସତୀର୍ଦହ ଗଣ୍ଡର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶିବମନ୍ଦିର, ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭୁଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ହୁ ମାର 
ବିମଳେଶ୍ଵର,ମାନେଶ୍ବର, ଗାରସାମାର ବରାଡ଼ ବାଲୁଗେଶ୍ବର, ସୋଣ୍ଡାର ସ୍ଵପ୍ନେଶ୍ବର, 
ଅମ୍ବାଭୋନାର କେଦାରନାଥ, ନୀଳଜୀ ର ନୀଳକଣ୍ତଠେଶ୍ଵର, ସରଣ୍ଡାର ବିଶ୍ଵେଶ୍ଵର ଓ ଦେଓ 
ଗୀର ବିଶ୍ଵନାଥଙ୍କ ନାମ ସର୍ବଦା ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ । ଏହିପରି ଆଉ ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଘଟଣା 
ହେଲା ସମ୍ବଲପୁରର ଶୀତଳ ଷଷ୍ଠୀ ପର୍ବ । 

ଧର୍ମ-ଭିଭି : 

ଶିବ ପୁରାଣର ଗୌରୀଶଙ୍କରଙ୍କର ବିବାହ ଉପାଖ୍ୟାନ ଉପରେ ସମ୍ବଲପୁରର 
ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ ପର୍ବ ଆଧାରିତ । ନାରକାପୂରର ଅତ୍ୟାଚାରରେ ଯେତେ ବେଳେ ସ୍ଵର୍ଗ- ମର୍୍ଯ 
ପାତାଳ ଥରହର ହେବାକୁ ଲାଗିଲା, ସେତେବେଳେ ଦେବତାମାନେ ତାର ଦାଉରୁ ଏହି ସୃଷ୍ଟିକୁ 
ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଶରଣାଗତ ହେଲେ । କିନ୍ତୁ ବିଷ୍ଣୁ ଯେ ନିରୁପାୟ । କଠୋର ତପସ୍ୟା 
କରି ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିପାରି ନାରକାସୁର ବର ପାଇଥୁଲା ଯେ କେବଳ ଶିବଙ୍କ ପୁତ୍ର 
ହସ୍ତରେ ତାର ମୃତ୍ୟୁ ସମ୍ଭବ ହେବ । ଶିବ ହେଲେ ଆଜନ୍ନ ବ୍ରହ୍ମଚାରୀ । ସେତେବେଳେ ଶିବ 
ଘୋର ତପସ୍ୟାରେ ମଗ୍ନ ଥାନ୍ତ । ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ପରାମର୍ଶ ପାଇ ଦେବଗଣ ମହାଶକ୍ତିଙ୍କୁ ଅବତାର 
ଗ୍ରହଣ ଗରିବା ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କଲେ । ସେଇଠୁ ମହାଶକ୍ତି ହିମାଳୟର କନ୍ୟାରୂପେ ଅବତାର 
ଗ୍ରହଣ କଲେ । ତାଙ୍କର ନାମ ହେଲ୍‌ୀ ପାର୍ବତୀ । ଦେବର୍ଷି ନାରଦଙ୍କ ପରାମ ଶରେ ଶିବଙ୍କୁ 
ପତିରୂପେ ପାଇବା ପାଇଁ ପାର୍ବତୀ କଠୋର ତପସ୍ୟା କଲେ । ଯୁଗ ପରେ ଯୁଗ ବିତିଗଲା 
ତଥାପି ଶିବଙ୍କର ଧ୍ୟାନ ଭଙ୍ଗ ହେଲା ନାହିଁ । ଏଣେ ପାର୍ବତୀ ଅନ୍ନ ଭକ୍ଷଣ ଏପରିକି ପତ୍ର ଭକ୍ଷଣ 
ମଧ୍ଯ ତ୍ୟାଗ କରି ଅପଣ୍ତା ରୂପେ ନିରାହାରରେ କଠୋର ତପସ୍ୟା କରୁଥ୍ଲେ । 


ଦେବଗଣ କିଂକର୍ତ ବ୍ୟବିମୂଢ଼ ହୋଇ ପୁଣି ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଶରଣାପନ୍ନ ହେଲେ । ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ 
ଆଦେଶ ପାଇ କାମଦେବ ମହାଦେବଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କାମ ବାଣ ନିକ୍ଷେପ କଲେ । ଶିବଙ୍କ 
ଧ୍ୟାନଭଙ୍ଗ ହେଲା । ଶିବଙ୍କ ଅଙ୍ଗ ପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗରେ କାମାନଳ ସଞ୍ଚାରତ ଦେଲା । କ୍ରୋଧରେ ପ୍ରଭୁଙ୍କର 
ନୃତୀୟ ନେତରୁ କୋଧାନଳ ନିର୍ଗନ ହେବାନୁ କାମଦେଚ ଲଟ଼୍,ଭୂତ ହେଲେ | ସେହିଦିନଠାରୁ 
କାମଦେବ ଅନଙ୍ଗ ରୂପେ ରହିଲେ । ଯାହା ହେଉ, ପାବଦତୀଙ୍କ ତପସ୍ୟା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଲା । 


ପାର୍ବତୀଙ୍କୁ ପତ୍ନୀ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପୂର୍ବରୂ ଶିବ ପାବତୀଙ୍କୁ ପରୀକ୍ଷା କରିବାକୁ 
ମନସ୍ଥ କଲେ । ତପସ୍ଵିନୀ ଉମାଙ୍କୁ ତପସ୍ୟାରୁ ନିବୃତ୍ତ କରି ବା ପାଇଁ ବଟୂ ରୂପଧାରୀ ଶିବ 
ହିମାଳୟକୁ ଯାଇ ପାବଦତୀଙ୍କୁ କହିଲେ- ମୁଁ ସେହି ମହେଶ୍ବରଙ୍କୁ ଜାଣେ, ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଅଶୁଭ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ତାଙ୍କର ରୂଚି । ହେ ଗୌରୀ, ଏକେ ତ ତୂମେ ଯୁବତୀ ପୁଣି ଅନିନ୍ଦ୍ୟସୁନ୍ଦରୀ । ଶିବ 
ତ ଶୃଶାନବାସୀ ବୃଦ୍ଧ ପ୍ରଣି ଦିଗମ୍ବର । ସର୍ପବଳୟଯୁକ୍ତ ଶିବଙ୍କର କରକୁ ତୂମେ କିପରି ସହ୍ୟ 
କରିପାରିବ ? ନବବଧୂର ଦୂକୂଳ ବସନ ସହିତ ରକ୍ତଲିପ୍ରଗଜାଜିନ ( ହସ୍ତିଚର୍ମ) ର ସଂଯୋଗ 
ହୋଇପାରେ କି 7? ଶିବ ବିରୂପ, ତାଙ୍କର ଜନ୍ମ ( କୁଳ- ଗୋତ୍ର ) ଅଜ୍ଞାତ, ତାଙ୍କ ଉଲଗ୍ନତାରୁ 
ତାଙ୍କର ସଂପଦ ଜଣାପଡ଼ୁଛି । ବର ହେବାପାଇଁ ଶିବଙ୍କର ଗୁଣ ବା ଯୋଗ୍ୟତା ତିଳେ ମାତ୍ର 
ନାହିଁ । ଶିବ ହେଉଛନ୍ତି ଏକ ଶ୍ଳାଶନ- ଶୂଳ; ଯୂପ ଦ୍ବାରା ଅନୁଷ୍ଠାନ ଯୋଗ୍ୟ ବୈଦିକ ସତ୍କ୍ରିୟା 
କଦାପି ଶ୍ଵଶାନ-ଶୂଳ ଦ୍ବାରା ଅନୁଷ୍ଚିତ ହୋଇ ନ ପାରେ । ତାହୀଙ୍କୁ ପତିରୂପେ ବରଣ କରି କି 
ସୁଖ ପାଇବ ? 


ବଟୁରୂପଧାରୀ ମହାଦେବଙ୍କ ଉପଦେଶ ଶୁଣି ପାର୍ବତୀ କ୍ରେ।ଧରେ ଜର୍ଜରି ତ 
ହୋଇଗଲେ । ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ ଶତଧ୍‌କ୍କାର କରି ପାର୍ବତୀ କହିଲେ, ହେ ବ୍ରାହ୍ମଣଶ୍ରେଷ୍ଠ, ତୃମେ ଏତେ 
ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ୟନ କରି ମଧ୍ଯ ଶିବଙ୍କ ମହିମା ପ୍ରତି ଅଗୋଚର । ତୂମେ କେଡ଼େ ମୂର୍ଖ ! ମୁଁ ଶିବଙ୍କର 
ବୟସ ବା ରୂପ ପ୍ରତି ଆଦୌ ଆକୃଷ୍ଟ ନୁହେଁ । ମୁଁ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନ, ତାଙ୍କର ମହମାର ପୂଜାରିଣୀ । 
ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ପତିରୂପେ ବରଣ କରିଛି । ତାଙ୍କ ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟ କାହାର ପାଣି ଗ୍ରହଣ କରିବି ନାହିଁ । 
ସେ ଯଦି ମୋତେ ତାଙ୍କର ଅଯୋଗ୍ୟ ମଣିବେ, ତେବେ ମୁଁ ଆହୁରି କଠୋର ତପସ୍ୟା କରି 
ଇହଲୀଳା ସମ୍ବରଣ କରିବି । 


ପାବବତୀଙ୍କ ଦୃଢ଼ୋକ୍ତିରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇ ଶିବ ନିଜର ଦିବ୍ୟରୂପ ଧାରଣ କଲେ । ଜ୍ୟେଷ୍ଠ 
ମାସ ଶୁକ୍ଳ ପକ୍ଷ ଷଷ୍ଠୀ ତିଥ୍‌ ରେ ମାହେନ୍ଦ୍ର .ଲଗ୍ନରେ ହରପା ବତୀଙ୍କ ବିବାହ ସମ୍ପନ୍ନ ହେଲା । 
ଏହି ବିବାହ ଫଳରେ ଶିବ ଓ ଶଭ୍ତିଙ୍କ ମହାମିଳନ ଘଟିଲା । ଶିବ ପାର୍ବତୀଙ୍କ ଦିବ୍ୟ ଜ୍ୟୋତିରୁ 
କାତ୍ରିକେୟ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କଲେ । ଯଥା ସମୟରେ କାରିକେୟ ନାରକାସୁରକୁ ବଧ କରି ଆସୁରିକ 
ଅତ୍ୟାଚାର, ଉପୀଡ଼ନ ଏବଂ ଶୋଷଣରୁ ଶାନ୍ତିକାମୀ ପୃଥ୍ବୀବାସୀଙ୍କୁ ମୁଠି ଦେଲେ | ଏହାଦ଼ାରା 
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ସମସ୍ତ ଅଶୁଭ ତଥା ଦୌବଲ୍ୟ ଅପସରି ଗଲା । ସେହିଦିନଠାରୂ ମହାଦେବ ରୂପରେ ଶିବ 
ଜନମାନସରେ ପୂଜିତ ହୋଇ ଆସୁଛନ୍ତି । ପୁରାଣ ଯୁଗର ସେହି ଘଟଣାର ସ୍କାରକୀରୂପେ 
ସମ୍ବଲପୁରରେ ଆବହମାନ କାଳରୁ ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ ଉତ୍ସବ ପାଳିତ ହୋଇ ଆସୁଛି । ଏକଦା 
ସମ୍ବଲପୁର ଶୈବକ୍ଷେତ ରୁପେ ଖ୍ୟାତିଲାଭ କରିଥ୍ଲା । ମୂନଶ ଲତିହାସର ଏକ ଗୌରବମୟ 
ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏହି ଭୁଖଣ୍ଡ ଶକ୍ତି ପୀଠ ରୂପେ ପ୍ରସିଦ୍ଧିପ୍ରାପ୍ତ ଥ୍ଲା । ଏହ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଶିବ ଓ 
ଶକ୍ତିଙ୍କର ମହାମୀଳନପୀଠ ସମ୍ବଲପୁରରେ ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ ପର୍ବ ପାଳନ ସବଦା ତାପ୍‌ ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ର । 


ଇତିହାସ : 


ସ୍ଥାନୀୟ ଲେ।କଙ୍କ ମୁଖରେ ପ୍ରଚଳିତ ଏକ ଏତି ହାସିକ କିମ୍ବଦନ୍ତୀକୂ ଭିରିକରି 
ସମ୍ବଲପୁରର ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ ପର୍ବର ଏ ତିହାସିକ ଭିର୍ରିକୁ ଖୋଜା ଯାଇପାରେ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟି କୋଣରୁ 
ଏହି ପର୍ବ ପ୍ରାୟ ତିନିଶହ ବର୍ଷ ହେଲା ମହା ସମାରୋହରେ ପାଳିତ ହୋଇ ଆସୁଛି । ଚୌହାଣ 
ବଂଶର ପ୍ରତାପଶାଳୀ ରାଜା ଅଜିତ ସିଂହ (୧୬୯୫-୧୭୬୬) ରାଜା ଛତ୍ରସାଏଙ୍କ ପୁତ୍ର 
ଥ୍ଲେ | ଦୀର୍ଘ ୭୨ ବର୍ଷକାଳ ସେ ସମ୍ବଲପୁର ଗାଦିର ଆସୀନ ଥ୍ଲେ | ଦେଖ୍ବାକୁ ଗଲେ 
ସମ୍ବଲପୁର ଚୌହାଣ ରାଜବଂଶରେ ଦୀର୍ଘତମକାଳ ଧରି ସେ ହଁ ଶାସନ କରିଥ୍ଲେ । ତାଙ୍କର 
ମନ୍ତ୍ରୀମାନେ ଏବଂ ଦେବାନ ଦକ୍ଷି ଣରାୟ ରାଜ୍ୟର ଶାସନଭାର ଅତି ଦକ୍ଷ ଭାବରେ ପରିଚାଳନା 
କରୁଥ୍ଲେ | ଅଜିତ ସିଂହଙ୍କ ଦୀଘ ରାଜତୁକାଳରେ ସମ୍ବଲପୁରରେ ଅଖଣ୍ଡ ଶାନ୍ତି, ଶ୍ଙଳା ଓ 
ଉନ୍ନତି ବିରାଜିତ ଥ୍ଲା । ଏହାର ମୂଖ୍ୟ କାରଣ ଥ୍ଲା ଅଜିତଙ୍କ ଧମନୀତି । 


ଅଜିତ ସିଂହ କେବଳ ପରାକ୍ରମୀ ଓ ବିଚକ୍ଷଣ ଶାସକ ଥ୍ଲେ ତାହା ନୁହେଁ, ଜଣେ 
ଧାର୍ମିକ ଓ ଗୁଣୀବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଥ୍‌ଲେ । ସେ ଜଣେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ବୈଷ୍ଣବ ଭକ୍ତ ଥ୍ବାରୂ ବର୍ଷର ଅନେକାଂଶ 
ପୁରୂଷୋତ୍ତମପୁର ପୂରୀରେ କଟାଉଥ୍‌ ଲେ । ପୁରୀ ଏକ ବୈଷ୍ଣବ କ୍ଷେତ୍ରରୂପେ ଖ୍ୟାତି ଅର୍ଜନ 
କରିଥ୍ଲା | ତେଣୁ ତାଙ୍କ ରାଜ୍ୟ ସମ୍ବଲପୁରକୁ ମଧ ଏକ ବିଶେଷ ତୀର୍ଥକ୍ଷେତ୍ର ରୂପେ ପରିଚିତ 
କରାଇବା ପାଇଁ ସେ ମନସ୍ଥ କଲେ । ପୁରୀ ଅଞ୍ଚଳରୂ ନୈଶ୍ଵିକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଅଣାଇ '  ଅଜିତପୁର 
ଶାସନ ( ଆଧୁନିକ ଶାସନ ) ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥ୍‌ଲେ | ତାଙ୍କ ସମୟରେ ଧମ ଶାସ୍ତ ଓ ସଂସ୍କୃତ 
ବିଦ୍ୟାର ଆଲୋଚନା ବି ଶେଷ ଭାବରେ ହେଉଥ୍ଲା । ସମ୍ବଲପୁର ଏକ ଆଦିବାସୀ ଓ ଅବ୍ରାହ୍ମଣ 
ବହୁଳ ଅଞ୍ଚଳ ଥ୍‌ ବାରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଧର୍ମ ପ୍ରତି ଅଜିତ ସିଂହଙ୍କୁ ଆକୃଷ୍ଟ ହେବାର ଦେଖ୍‌ ସାଧାରଣ 
ଜନତାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅସନ୍ତୋଷ ଦେଖାଦେଲା । 


ଅଜିତସିଂହ ଜାଣିଥ୍‌ଲେ ଯେ ଇତିହାସର ଏକ ଖୌରବମୟ ଅଧ୍ଧାୟରେ ଏହି ଅଞ୍ଚଳ 
ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଶକ୍ତିପୀଠ ରୂପେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଥ୍ଲା । ସେ ଏହା ମଧ୍ଯ ଜାଣିଥ୍‌ଲେ ଯେ ସମ୍ବଲପୁର 
ଅଞ୍ଚଳର. କେବଳ ଶିବ ମନ୍ଦିର ନୁହେଁ, ସମଲେଶ୍ଵରୀ ପରି ଦେବୀ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ 





ଅବ୍ରାହ୍ମଣ ପୂଜକ ମାନେ ଅବସ୍ଥିତ । ଏହ ସବୁକ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ରଖ୍‌ ସମାଜର ସବୁ ଶ୍ରେଣୀର 
ଲୋକଙ୍କୁ ଜାତିର ମୁଖ୍ୟ ଧାରାରେ ସାମିଲ କରିବା ପାଇଁ ସମ୍ବଲପୁରକୁ ଶିବ ଓ ଶକ୍ତିଙ୍କର ମହା 
ମିଳନ ପୀଠ ରୁପେ ଗଠନ କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ । ପରଦର୍ତୀ କାଳରେ ସମ୍ବଲପୁର 
ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଶୈବ କ୍ଷେତ ( ଧାମ ) ରପେ ଖ୍ୟାତି ଅର୍ଜନ କରିଥିଲା । 


ଦେବାନ୍‌ ଦକ୍ଷିଣ ରାୟଙ୍କୁ ପରାମର୍ଶ ଦେଇ ଧର୍ମ ଓ ଜାତି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଅର୍ଥଦଣ୍ଡ ବିନିଯୋଗ 
କରି ସେ ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭୁଙ୍କର ଆସ୍ଥାନ ଓ ଆୟତନ ନିର୍ଧାରଣ କରିଥ୍‌ଲେ । ଏଥ୍‌ ମଧ୍ଯରୁ ହୁମାସ୍ଥିତ 
ବିମଳେଶ୍ଵର ମନ୍ଦର ରାଜା ବଳିୟାର ସିଂହଙ୍କ ଦ୍ବାରା ନିର୍ମିତ ହେ ରଥ୍‌ଲା ଏବଂ ଅବଶିଷ୍ଟ ସାତୋଟି 
ମନ୍ଦିର ଅଜିତ ସିଂହଙ୍କ ସମୟରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥ୍ଲା । ଏଠାରେ ମାନିଜାତିର ଅବ୍ରାହ୍ମଣ 
ପୂଜକମାନେ ନିଯୁକ୍ତି ପାଇଥ୍‌ଲେ । ସମ୍ବଲପୁରର ଆଦିବାସୀ ଓ ଅବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ରାଜା ଅଜିତ 
ସିଂହଙ୍କ ଧମନୀତ ବିଶେଷ ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥ୍ଲା । ସେଥୁପାଇଁ ବୋଧହୁଏ ଅଜିତସିଂହଙ୍କ 
ଶାସନ କାଳ ତଥା ରାଜ୍ୟରେ ଶାନ୍ତି ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ ଉନ୍ନତି ସମ୍ଭବପର ହୋଇଥଲା | 


ଜଗନ୍ନାଥ ଧାମର ବିଶିଷ୍ଟ ରଥଯାତ୍ରା ପର୍ବକୁ ଆଖ୍‌ ଆଗରେ ରଖ୍‌ ହରପାର୍ବତୀଙ୍କ 
ବିବାହ ଉପରେ ଆଧାରି ତ ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ ପର୍ବର ପ୍ରଚଳନ ଅଜିତସିଂହଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଥଲା । ପ୍ରତିବର୍ଷ ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ଶୁକ୍ଲପକ୍ଷ ଷଷ୍ଠୀତିଥ୍‌ରେ ମାହେନ୍ଦ୍ର ଲଗ୍ନରେ ହର - ଗୌରୀ ବିବାହ 
ପବ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଶିବ ଓ ଶକ୍ତିଙ୍କର ମହାମିଳନ ପୀଠ ସମ୍ବଲପୁରରେ ଏହି 
ଉତ୍ସବ ପାଳନ ଅବଶ୍ୟ ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟପୂଣ୍ଠ ଥ୍ଲା । 

ସଂପ୍ରତି : । 

ଲୌକିକ ରୀତିରେ ପାଳିତ ହେଉଥ୍‌ବା ହରଗୌରୀଙ୍କ ବିବାହ ଉତ୍ସବ ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ 
ପର୍ବର ଅନ୍ୟତମ ଆକର୍ଷଣ । ଲୋକାଚାର ଅନୁଯାୟୀ ବିବାହର ସମସ୍ତ ବିଧ୍‌ ପାଳନ 
କରାଯାଏ । ପତର ପେଣ୍ଡି ( ନିବନ୍ଧ), ଗୁଆଗୁଣି (ବନ୍ଧୁ ନିମନ୍ତ୍ଣ) ଆଦି ବିଧ୍‌ ଯଥାରୀତି 
ପାଳିତ ହୂଏ । ରଥଯାତ୍ରା ସମୟରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଯେମିତି ଗଣଦେବତା ରୂପେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ, ଶୀତଳଷଷ୍ବୀ ସମୟରେ ସେହିପରି ଶିବଙ୍କୁ ଗଣଦେବତା ରୂପେ ପୂଜା କରାଯାଏ |! 
ଜନୈକ ଦମ୍ପତି ପାର୍ବତୀଙ୍କ ପିତାମାତା ହୋଇ ବିବାହୋତ୍ସବ ତଥା କନ୍ୟା ସମର୍ପଣ ପାଇଁ 
ସମସ୍ତ ଆୟୋଜନ କରିଥାନ୍ତି । ଶିବ ହେଲେ ସ୍ଵୟଂ ଭୁ, ତାଙ୍କ ପିତାମାତା ଭୁମିକାର କୌଣସି 
ଦମ୍ପତିକୁ ଅଭିନୟ କରିବାକୁ ପଡେ ନାହିଁ । ଦେବଗଣଙ୍କ ସହ ସେ ସିଧା ନିଜ ମନ୍ଦିରରୁ 
ବରାନୁଗମନ କରନ୍ତି । 


ହନୁମାନ ଏହି ଶୋଭାଯାତ୍ରା ପରିଚାଳନା କରନ୍ତି । ମହାଦେବ ନିଜର ସହଚର ତଥା 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ସାଙ୍ଗରେ ଧରି ପାବତୀଙ୍କ ପିତାମାତାଙ୍କ ଗୃହକୁ ଆଗମନ କରନ୍ତ । 
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ଏକ ରତ୍ନବେଦୀରେ ବିବାହ ଯଜ୍ଞ ଅନୁ ଶ୍ଵିତ ହୁଏ । ଅଗ୍ନିକ୍ୁ ସାକ୍ଷୀରଖ୍‌ କନ୍ୟା ( ପାର୍ବତୀ ) 
ପିତାମାତା ଏବଂ ଆତ୍ମୀୟ ସ୍ଵଜନମାନେ କନ୍ୟାଦାନ କରନ୍ତି । ତାପରେ ଏକ ସୁସଜ୍ଜିତ ରତ୍ନମୟ 
ରଥରେ ଶିବପାର୍ବତୀଙ୍କ ଯୁଗଳ ମୂର୍ଭି ସ୍ଥାପନ କରି ଶିବ ସ୍ଵପୂରକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଭନ 
କରନ୍ତି । ସମ୍ବଲପର ଅଞ୍ଚଳର ଲୋକକଳା, ଲେୋକନତ୍ୟ, ଲୋକବାଦ୍ୟ, ଲୋକଗୀତ ଓ 
ସବୋପରି ଲୋକଜୀବନର ବହୁରଙ୍ଗ, ବହୁରୂପ, ବହୁରସ ଓ ବହୁ ଛନ୍ଦର ମଧୁର ସମାବେଶ 
ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ ପର୍ବରେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ମିଳେ । ମେଢ଼ ନିର୍ମାଣ, ପରଭା ତିଆରି, ଡେକୋରେସନ, 
ରଥସଜ୍ଜା ଆଦରେ ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳର କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଉଢଚାଗର ହୋଇଉଠେ । 


ବାଇନାଚ ସଂପ୍ରତି ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ ପର୍ବର ଆଉ ଏକ ମୁଖ୍ୟ ଆକର୍ଷଣ କହିଲେ ଚଳେ । 
ଏହାର ସମାବେଶ କେବେ ହେଲା ତାର ଠିକ ତଥ୍ୟ ଆମ ପାଖେ ନାହିଁ । ହେଲେ କଲିକତାର 
ଏହି ପଥ-ନଭକୀ ବା କୋଠି ନର୍ତ୍କୀବୃନ୍ଦଙ୍କ ନୃତ୍ୟ ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ ପରଂପରାର ଏକ ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ 
ଅଙ୍ଗ ହୋଇଯା ଠଛି । କିଛିବର୍ଷ ତଳେ ଏହି ନୃତ୍ୟ ବିରୂଦ୍ଧରେ ବିଦ୍ରୋହ ତଥା ଅସନ୍ତୋଷର 
ମୂଦୁଗୁଞ୍ଜନ ଶୁଣାଯାଉଥ୍‌ଲା | କାରଣ ବାଇନାଚରେ ଯେଉଁ ଉନ୍ନାଳ, ଉଭନାର ୯ ଉନ୍ଲୁ ବତା 
ଦେଖାଯାଏ, ତାହା ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟବୋଧ କଳାଗ୍ରାହକତା ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନାକୁ କଳୁଷିତ କରେ | 
ଆଉ କେତେଜଣ କହନ୍ତ ଏଥ୍‌ ରେ ଅଶ୍ଵୀଳତା ନାହିଁ, ପରମ୍ପରାର ଏହା ଏକ ଅଙ୍ଗ !। ଏହି 
ବିବାଦର ଅନ୍ତ ନାହିଁ । ପରମ୍ପରା ନାମରେ ବାଇନାଚ ପରିବେଷଣ ହେବ ଏଥ୍‌ରେ ସନ୍ଦେହ 
ନାହିଁ । ବାଇନାଚ ପାଇଁ ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀରେ ଏତେ ଗହ-ଗହ, ମହ-ମହ | ଅନେକ ସମୟରେ 
ଦେଖାଯାଏ “ବାଇ 'ହୀନ ରଥ ଟାଣିବାକୁ ଲୋକଶକ୍ତିର ଅଭାବ ଦେଖାଯାଏ | ଶାନ୍ତ- ଶୃଙ୍ଖଳା 
ରକ୍ଷା ପାଇଁ ମୁତୟନ ହୋଇଥ୍ବା ପୋଲିସ କର୍ମଚାରୀମାନେ ସମୟ ସମୟରେ ଅସହାୟ 
ଭାବରେ ରଥ ଟାଣ୍ଥ୍‌ବାର ଦେଖୀ ପାଏ । 


ରାଜାଙ୍କ ରାଜତ୍ସ ଯାଇଛି । ପର୍ବର ଭାର ଆସି ପଡ଼ିଛି ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କ ମୁଣ୍ଡରେ । 
କମିଟି ଗଠନ ହେଉଛି । ମାସେ ଦୂଇମାସ ଧରି ଅଖ୍‌ଆ| ଅପିଆ ଅନିଦ୍ରା ରହି କମିଟିର 
ସଦସ୍ୟ ଗଣ ଚାନ୍ଦା ମାଗିବା, ମୂଭି ତିଆରି କରିବା, ଡ଼େକୋରେସନ ତଥା କନ୍ୟା ପକ୍ଷଙ୍କୁ 
ସାହାଯ୍ୟ, ପ୍ରୋସେସନ ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ନୃତ୍ୟ- ଗୀତର ଆୟୋଜନ ସାଙ୍ଗକୁ କଲିକଟା ଆଦି 
ସ୍ଥାନକୁ ଯାଇ ବାଇନାଚର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିବା ଆଦି ସମସ୍ତ କାମ କରନ୍ତ । ୧ଟବଳ ସେତିକି 
ନୁହେଁ, ପର୍ବରେ ହେଉଥ୍‌ବା ଜନସମାଗମକୁ ଦେଖ୍‌ ନିରାପତ୍ତା, ଅଂଇନ. ₹୮୯ ,॥ ଓ ସ୍ବଵାସିୁ। 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସ୍ଥାନୀୟ ପୋଲିସ୍‌ ଓ ପ୍ରଶାସକ ମଧ୍ଯ ମୁଣ୍ଡ ଖେଳେଇବାକୁ ବାଃ ‹ କ'ଣ ଏହି ଦିନକ 
ପାଇଁ ସମ୍ବଲପୁର ଏକ “ଦେବ” ଭୂମିରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ | 
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ବିସୂୟ, କଳନା ଓ କିନାଦନର 
ଅପୁବ ସମନୁୟ : ମସ୍ଯତୀର୍ଥ ହୁମା 


ଇତିହାସ-ପ୍ରସିଦ୍ଧ ପୁଣ୍ୟ ଦୋୟା ମହାନଦୀ ତୀରବର୍ତୀ ଅଞ୍ଚଳର ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ 
ଅନେକ ଦେବାଳୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଜନରି ସାଧାରଣ ଜନଜୀବନଳୁ ଧର୍ମାଭିମୁଖୀ କରାଇବାରେ 
ତଥା ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନାର ଉନ୍ଜେଷ ନିମିତ୍ତ ସହାୟକ ହୋଇଛି । ସତ କହିବାକୁ ଗଲେ 
ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ କଳିଙ୍ଗକୁ ଏକ ପୁଣ୍ଯଭୂମିରେ ପରିଣତ କଟିଚା ପାଇଁ ଏହାରଂ ମହାନ 
ଅବଦାନକୁ କଦାପି ହେଲେ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଏହି ପଠିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ଅଧୁନା ସମ୍ବନ୍ଧପ୍ପର ଜିଲ୍ଲାର ଦହୁମାସ୍ଥିତ ଶୈବ ପୀଠ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ମତ୍ସ୍ୟ ଏର୍ଥ ରୂପେ 
ପରିଗଣ୧। ବିମଳେଶ୍ଵରଙ୍କ ମନ୍ଦର ଏଇଠି ଅବସ୍ଥିତ। ଅବିଭକ୍ତ ସମ୍ବଲପୁର ଜିଲ୍ଲାର 
ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଆଦ୍ଯ ଶମ୍ଭୁ ରୂପେ ସେ ସବେଦ୍ର ପ୍ରସଦ୍ଧ । ଅମ୍ବାଭୋନାର 
କେଦାରନାଥ, ଦେଗୀର ବିଶ୍ଵନାଥ, ଗାଇସାମାର ବାଲୁଙ୍କେଶ୍ବର, ମାନେଶ୍ବରୂର ମାନେଶ୍ବର, 
ସୋଣ୍ଠାର ସ୍ଵପ୍ନେଶ୍ଵର, ସୋରଣ୍ଡାର ବିଶ୍ଵେଶ୍ଵର ତଥା ନିଲଢିର ନୀଳଜଣ୍ଠେଶ୍ଵର ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ୟତମ । ଯାହା ହେଉ, ହୁମାପୀଠର ସବୁଠୁ ବଡ଼ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯ ହ୍ଲେଲା ମନ୍ଦରର 
ଗଠନ ଓ ଅବସ୍ଥିତି। ଏହା ପିଣାର ଗଂବୁଚ୍ଚ ସଦୃଶ ଗୋଟେ ପଟକୁ ଢ଼ଳି ପଡ଼ିଛି । 

ସମ୍ବଲପୁର ସହରଠାଶୁ ପ୍ରାୟ ୨୪ କିଲୋମଟଗ ଦକ୍ଷିଣକୁ ହୃମା ନାମକ ଏକ 
ଗ୍ରାମରେ ବିମଳେଶ୍ଵରଟ ମନ୍ଦିର ଅବସ୍ତିତ । ମହାନଦୀ ଓ ଧୂଳିଯୋରର ସଙ୍ଗମ ସ୍ଥଳରେ 
ମହାନଦୀତ ପୂର୍ବ ଉପକୂଳରେ ଏ ଉଚ୍ଚ ତ୍ରିକୋଣ ଭୁମି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ଅନେକ 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଏହି ହୂମା ମନ୍ଦିର ସହିତ ଢଡ଼ିତ । ଏକ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ 
ଏହି ସ୍ଥାନ ଗିଲ ବୃକ୍ଷ ପରିପୂର୍ଣ ଏକ ସୁନ୍ଦର ମନୋରମ ସବୁଚ୍ଚ ବନଭୁମି ଥଲା । 
ନିକଟରେ ମହାନଦୀର ସଦା ଚଞ୍ଚଳ ଧାର କୁନୁ କୁଳୁ ନାଦ କରି ବହି ଚାଲିଥ୍‌ଲା । 
ସମୟାନୂକ୍ରମେ ସେହ ଗିଲବଣର ଏକ ଗିଲବୃକ୍ଷ ମୂଳରେ ବିମଳେଶ୍ଵରଙ୍କ ଲିଙ୍ଗ ଆବିଭାବ 
ହେଲା। ଏହି ବିଷୟରେ ସାଧାରଣ ଲୋକେ ଅନେକ କାଳଯାଏ ଅନଭିଜ୍ଞ ଥ୍‌ଲେ । 
କିଂବଦନ୍ତୀ ଅନୁସାରେ ସବପ୍ରଥମେ ଗୋଟିଏ ଗାଭଆଳ ଏହି ବିଷୟରେ ଅବଗତ 
ହୋଇଥ୍ଲା । 
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ପ୍ରତିଦିନ ଗାଭଆଳ ଆଖପାଖ ଗ୍ରାମରୁ ଗାର ସଂଗ୍ରହ କରି ମହାନଦୀର ଅପର 
ପାର୍ଶ୍ଵକୁ ଗାଭ ଚରେଇ ଆସୁଥ୍‌ଲା। କଳା ଗାଭଟିଏ କ୍ରମାଗତ ଭାବେ ଏକ ନିହ୍ଦିଷ୍ଟ 
ସମୟରେ ନିରୁୂଦ୍ଦଷ୍ଟ ହେଉଥ୍‌ବାର ସେ ଲକ୍ଷ୍ୟ କଲା। ଏହାର କାରଣ ଜାଣିବା ପାଇଁ 
ମଗାଲଆଳର ମନନେ ଉପସକତା ଳାତ ହେଲା । ଦିନେ ସେ ମାଲନ ମନିବିଧୂ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି 
ତାକୁ ଅନୁସରଣ କଲା । ଗାଭଟି ମହାନଦୀର ସ୍ରୋତକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଗିଲବଣରେ 
ପ୍ରବେଶ କଲା ଏବଂ ଲିଙ୍ଗ ଉପରେ କ୍ଷୀର ସ୍ରାବ କରିବାକୁ ଲାଗିଲା । ଏପରି ଏକ ଅଦ୍ଭୂତପୂବ 
ଅଲୌକିକ ଘଟଣା ଦେଖ୍‌ ଗାଇଆଳ ବସ୍ଥିତ ହେଲା । ସେହଦିନ ସଂଧ୍ୟାରେ ଗ୍ରାମକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟାବତ୍ତନ କରି ଗାଭିଆଳ ଗ୍ରାମବାସୀଙ୍କୁ ଏହି ଖବର ଜଣାଇବାରୁ ସମସ୍ତେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲେ । ତହିଁ ପରଦିନ ଗ୍ରାମବାସୀମା ନେ ଉକ୍ତ ସ୍ଥାନକୁ ଆସି ବିମଳେଶ୍ଵରଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅବଗତ ହେଲେ। ଗାଭଟି ହମ୍ଭା ରଡ଼ି ପୂର୍ବକ ଲିଙ୍ଗ ଉପରେ କ୍ଷୀରଦାନ 
କରୁଥ୍‌ବାରୂ ସ୍ଥାନଟ କାଳକ୍ରମେ ଂହୂରମାଂ ନାମରେ ପରିଚିତ ବୋଲି ଲୋକମୁ ଖରୁ 
ଶୁଣାଯାଏ । ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଦିଆଯାଇ ପାରେ ଯେ ଉପରୋକ୍ତ କମ୍ବଦନ୍ତୀ ସଦଶ 
ଏକ ମିଶାମିଶି କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ପୁରୀର ସାକ୍ଷୀଗୋପାଳଙ୍କ ସହ ଜଡ଼ିତ । 


ଉପରୋକ୍ତ ଘଟଣା ସଂପକରେ ସମ୍ବଲପୂରର ତତ୍‌କାଳୀନ ଚୌହାଣ ବଂଶୀୟ 
ରାଜା ବଳିୟାର ସିଂହ ଅବଗତ ହେବାରୁ ବିମଳେଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ଛୋଟ ଦେଉଳ 
ନିମାଣ କରାଇଥ୍‌ଲେ । ଏହାଛଡ଼ା ମନ୍ଦିରର ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା ତଥା ଭୋଗ ପ୍ରସାଦ ନିମିତ୍ତ 
ବୂଲପୁଙ୍‌ଗା, ହୂମା, ଗଙ୍ଗାଧର ପାଲି, ଧାତୂକ ପାଲି, ମହଲେ ଆଦି ସାତଖଣ୍ଡି ଗ୍ରାମ 
ମନ୍ଦରକୁ ଦାନ କରିଥ୍ଲେ । ମନ୍ଦିର ପରିସର ମଧ୍ୟରେ ଦୋଳ ମଣ୍ଡପର ପଶ୍ଚାତ ଭାଗରେ 
ମୁଖ୍ୟ ମନ୍ଦିରକୁ ପ୍ରବେଶର ଉତ୍ତର ପଥରେ ଯେଉଁ ଦୁଇଟି ଶିଳା ପ୍ରୋଥ୍‌ତ ହୋଇଥ୍‌ବାର 
ଦେଖାଯାଏ, ତାହା ବିମଳେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିରକୁ ଗ୍ରାମଦାନର ସାକ୍ଷୀ ବୋଲି ଲୋକ ବିଶ୍ବାସ । 
କମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ସେହି ଶିଳାଦ୍ଧୟରୁ ସ୍ତମ୍ଭାକୃତିର ଶିଳାଟି ଗଧଶିଳା ଏବଂ ତାର 
ପାଦଦେଶରେ ସ୍ଥିତ କ୍ଷୁଦ୍ର ଶିଳାଟି ଶୂକରୀ ଶିଳା ବୋଲି ଲୋକେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । କଥ୍ତ 
ଅଛି ଉପରୋକ୍ତ ଗ୍ରାମଦାନ ସମୟରେ ରାଜା ଘୋଷଣା କରିଥ୍‌ଲେ ଯେ କେହି 
ଭବିଷ୍ୟତରେ ଏହି ଦାନ ଉଚ୍ଛେଦ କଲେ, ତାର ବାପା ଗଧ ଓ ମା ଘୁଷୁରୀ ହେବେ 
ଏବଂ ଏହି ଶିଳାଦ୍ଧୟ ହେବେ ସେହ ଗଧ ଓ ଘୁଷୁରୀର ପ୍ରତୀକ । ଏଠାରେ କୁହାଯାଇପାରେ 
ଯେ ଉପରୋକ୍ତ ଗ୍ରାମଗୁଡିକରୁ ମନ୍ଦିରର ସୁପରିଚାଳନା ନିମନ୍ତେ ଆବଶ୍ଯକ ଅର୍ଥ 
ଆସୁଥ୍‌ଲା । ସେତେବେଳେ ଲୋକମାନେ ଧର୍ମକୁ ମାନି ଚଳୁଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଦେବଦେବୀଙ୍କ 
ପ୍ରତ ଭକ୍ତି ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା ସାଙ୍ଗକୁ ଭୟ ମଧ୍ଯ ରହୁଥ୍‌ଲା । ତେଣୁ ମନ୍ଦିରକୁ ଆସୁଥ୍୍‌ବା ଅର୍ଥ ଯେମିତି 





ଅସଦ୍‌ ଉପାୟରେ ବିନିଯୋଗ ନ ହୁଏ, ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଏହପରି ଲୋକକବିଶ୍ବାସର ସୃଷ୍ଠି 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଥ୍‌ଲା। କିନ୍ତୁ ବିଗତ ଚାରିଶହ ବର୍ଷର ଇତିହାସରେ କେତେଜଣ ଗଧ ଓ 
ଘୁଷୁରୀ ପାଲଟିଛନ୍ତି, ସେ ବିଷୟରେ କୌଣସି ଖବର ମିଳେ ନାହିଁ କି ରାଜାଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ 
ସାତ ଖଣ୍ଚି ଗ୍ରାମ ତଥା ମନ୍ଦିର ମାଲ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଚ ଏବର ଳମି.ବାଦି ସଂକାନ୍ତୀୟ ଠିକ ଖବର 
ମଧ୍ଯ ମିଳେ ନାହିଁ । 


ହୁମା ମନ୍ଦିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ସଂପକରେ ଆହୁରି ଅନେକ କଥ। ଲୋକମୁଖରେ ପ୍ରଚଳିତ । 
ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ ଯେ ପୂରୀ ଗଜପତି ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବ ୩ୟଙ୍କ ରାଜତ୍ୁ କାଳରେ ଦ୍ଵାଦଶ 
ଶତାବ୍ଦୀର ଶେଷ ଭାଗରେ ଏହା ତୋଳା ହୋଇଥଲା । ପୁରୀ ଗଜପତି ଶାପଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ 
କୌଣସି ଏକ ଦୁରାରୋଗ୍ୟ ରୋଗରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ଥ୍‌ଲେ । ଶାପମୁକ୍ତ ହେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବ ସମ୍ବଲପୁର ବାଟ ଦେଇ ଗଙ୍ଗାସ୍କନାନ ନିମନ୍ତେ ଯାଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ 
ସେତେବେଳେ ସମ୍ବଲପୁରଠାରୁ ଏକ ଯୋଜନ (ପ୍ରାୟ ୨୦ କିଲୋମିଟର) ଦୂରରେ 
ମହାନଦୀ ତୀରରେ ବିମଳେଶ୍ଵରଙ୍କ ମନ୍ଦିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥଲେ । କିନ୍ତୁ ଏତିହାସିକ ମାନଙ୍କ 
ମତରେ ହୁମା ମନ୍ଦିର ସମ୍ବଲପୁରର ଚୌହାଣ ବଂଶର ପ୍ରଥମ ରାଜା ବଳରାମ ଦେବଙ୍କ 
ରାଜତ୍ସକାଳରେ ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥ୍‌ଲା। ତାଙ୍କ ପରେ ତାଙ୍କର 
ଉତ୍ତରାଧ୍କାରୀ ରାଜା ବଳିଆର ସିଂହ ଏବର ମନ୍ଦର ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦ ୧୬୭୦ ରେ ତୋଳେଇଥ୍‌ଲେ 
ବୋଲି କହନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ତର୍କର ମୁଖ୍ୟ ଆଧାର ହେଲା ନିର୍ମାଣ ଶୈଳୀ । ଓଡ଼ିଶାରେ 
ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିର୍ମିତ ମନ୍ଦିର-ଗୁଡ଼ିକ ଚାରୂକଳାପୂଣ୍ଣର । କିନ୍ତୁ ଏବର ହୁମା 
ମନ୍ଦିରରେ ମୂର୍ରି ବା ଚାରୁକଳା ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ ନାହଁ । ଏହା ଚୌହାଣ ବଂଶଦ୍ମାରା 
ନିର୍ମିତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦେବାଳୟ ସଦୃଶ ସରଳ । 


ମନ୍ଦିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ନେଇ ରାଜନୈତିକ ତଥା ସାମାଜିକ କାରଣ ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାର 
ହୋଇପାରେ । ସେଥ୍‌ପାଇଁ ତତ୍‌କାଳୀନ ସାମାଜିକ ତଥା ରାଜନୈତିକ ପରିବେଶ ପ୍ରତି 
ଦୃଷ୍ଟି ଦିଆଯିବା ନିତାନ୍ତ ବିଧେୟ । ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ ସମ୍ବଲପୁର ଏକଦା 
ଆଦିବାସୀ ବହୂଳ ଅଞ୍ଚଳ ଥ୍‌ଲା । ଏଠାରେ ଭୌଗୋଳିକ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଅନୂଧାନ କଲେ 
ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ଏହି ଅଞ୍ଚଳ ଆଗେ ଘୋର ,ବଣ ଜଙ୍ଗଲରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ର ଥ୍ଲା । 
ଏଠାର ଶିବାଳୟଗୁଡିକରେ ଅଣବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ପୂଜକ ଥ୍‌ବାର ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ । 
ସମ୍ଭବତଃ ହୂମା ଅଞ୍ଚଳ ମଧ୍ଯ ଘୋର ଜଙ୍ଗଲ ପରିପୂର୍ଣ୍ଵ ଆଦିବାସୀ ବହୁଳ ଅଞ୍ଚଳ ଥ୍ଲା । 
ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ହନ୍ଦୁଜାତିର ଲୋକମାନେ ଆସି ଏଠି ବସତ ସ୍ଥାପନ କରଛିନ୍ତ । 


ଅନୂମାନ କରାଯାଇପାରେ ଯେ ଲିଙ୍ଗରୂପୀ ପଥର ଆଦିବାସୀ ଦେବତା ରୂପେ ପୂଜା 
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ପାଉଥ୍‌ଲେ । ବଳରାମ ଦେବ ସମ୍ବଲପୁରର ପ୍ରଥମ ରାଜା ହେବାର ଦାୟନ୍କ ବହନ କରିବା 
ପରେ ରାଜ୍ୟକୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ତଥା ସଂପ୍ରସାରଣ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ 
ଚେଷ୍ଚିତ ଥ୍‌ବେ। ସେଥପାଇଁ ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରଖ୍‌ ସେମାନଙ୍କ 
ସହଯୋଗ କାମନା କନିଥୁଚେ। ତେଣୁ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କୁ କରଗତ କରିବା ମାଲି 
ଆଦିବାସୀ ଦେବତାଙ୍କୁ ହନ୍ଦୁ ଦେବତା ରୂପେ ( ବିମଳେଶ୍ଵର) ଗ୍ରହଣ କରି ଦେଉଳଟିଏ 
ନିମାଣ କରିଛନ୍ତି । ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀ ପ୍ରଳାଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରଖ୍‌ବାପାଇଁ ବଳିୟାର ସିଂହଙ୍କ 
ଏହି ନୀତି ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ତାଙ୍କର ଉତ୍ତରାଧ୍କାରୀମାନେ ମଧ୍ୟ ସମ୍ଭବତଃ ଗ୍ରହଣ 
କଚିଛନ୍ତି ଏବଂ ଅତ୍ତଶମ୍ଭୁଙ୍କର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ମନ୍ଦିର ସବୁ ତୋଳେଇଛନ୍ତି । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ 
ବିଚାର କଲେ ଆଦିବାସୀ-ହିନ୍ଦୁ ସମନ୍ମପ କମରେ ହୁମାର ବିମଳେଶ୍ଵର ଦେବ ଏକ ପ୍ରକୃଷ୍ଟ 
ଉଦାହରଣ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ଦେବ ନାହ । କେବଳ ଦହିନ୍ଦୁ ଜାତିର ନୂହେଁ ଆଦିବାସୀ 
ସଂପ୍ରଦାୟର ଲୋକେ ମଧ୍ୟ ଦୂଚନ୍ତରାନ୍ତରୁ ବହୁ ପରିମାଣରେ ବିମଳେଶ୍ଵରଙ୍କ ଦର୍ଶନ 
ନିମନ୍ତେ ଏଠାକୁ ଆସିଥାନ୍ତ । 


ମ୍ରାୟ ଦୂଇଶହ ଫୁଟ ଦୈର୍ଘ୍ୟ ଓ ଏକଶହ କୋଡ଼ିଏ ଫୁଟ ପ୍ରସ୍ଥ ବିଶିଷ୍ଟ ଆୟତୀକାର 
ପରିଧ୍‌ ମଧ୍ୟରେ ବିମଳେଶ୍ଵରଙ୍କ ମନ୍ଦର ଅବସ୍ଥିତ। ମନ୍ଦିରର ସମଗ୍ର ପରିସର ଲଟା ଓ 
ପ୍ରସ୍ତର ପ୍ରାଚୀର ଦ୍ଵାରା ପରିବେଷ୍ଟିତ ହୋଇଥ୍‌ବାର ଦେଖାଯାଏ । ମୁଖ୍ୟ ମନ୍ଦିର ବ୍ଯତୀତ 
ପରିସରର ପୂର୍ବ-ଦଷିଣ କୋଣରେ ପରସ୍ପର ସଂଲଗ୍ନ ଦୁଇଟି କ୍ଷୁଦ୍ର ମନ୍ଦିର କପିଳେଶ୍ଵର 
ବାବା ଏଦଂ ଭୁବନେଶ୍ଵର ବାବାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ତଥା ଉତ୍ତରରେ ଭୈରବୀଙ୍କ ପାଇଁ 
ନିର୍ମିତ । ପରିସରର ଅଭ୍ୟନ୍ତରରେ ପୂର୍ବଦ୍ଧାର ସମୀପରେ ଅରୁଣସ୍ତମ୍ଭ ଦଣ୍ଡାୟମାନ । ପଶ୍ଚିମ 
ବେଢ଼ୀ କାନ୍ଥ ସଂଲଗ୍ନରେ ଭଣ୍ଡାର ଘର ଅଛି । ଏତଦ୍‌ବ୍ଯତୀତ ଦକ୍ଷିଣରେ ଭୋଗଶାଳା 
ଏବଂ ଚାରୋଟି ପ୍ରକୋଷ୍ଠ ବିଶିଷ୍ଟ ବିଶ୍ରାମାଗାର ମଧ୍ଯ ଅବସ୍ଥିତ । ମନ୍ଦିରର ବାହ୍ୟ ପରିସରର 
ଚଟାଣ ପ୍ରସ୍ତର ଦ୍ବାରା ଆଚ୍ଛାଦିତ । ମନ୍ଦିର ପରିସରକୁ ପ୍ରବେଶ କରିବା ପାଇଁ ତିନୋଟି 
ଦ୍ବାର ରହିଅଛି । ଉତ୍ତରରେ ମୁଖ୍ୟ ଦ୍ବାର ଅବସ୍ଥିତ । ଅନ୍ୟ ଦୁଇଟି ଦ୍ବାର ପୂବ ଓ ପଶ୍ଚିମକୁ 
ଅବସ୍ଥିତ। ପଶ୍ଚିମଦ୍ଧାର ଦେଶରୁ ମହାନଦୀକୂ ଏକ ପକ୍‌କା ରାସ୍ତା କିଛିଦୂର ଯାଇ ଏକ 
ତୋରଣ ନିର୍ମିତ ହୋଇଅଛି । ତୋରଣ ପରେ ୨୨ ଟି ପାହାଚ ମହାନଦୀର ମଜଚ୍ଛ୍ୟନ୍ଦ୍ର ଘାଟକୁ 
ଯାଇଛି । ପୂବ ଦ୍ବାରଟି ଧୂଳି ଜୋରକୁ ଯାଇଛି । ବିମଳେଶ୍ଵରଙ୍କ ମନ୍ଦିର ପୀଢ଼ ପାଞ୍ଚଫୁଟରୁ 
ଉର୍ଦ୍ଧ ରେ ଅବସ୍ଥିତ । ତେଣୁ ମହାନଦୀରେ ବନ୍ୟା ଆସିଲେ ମଧ୍ଯ ବନ୍ୟାଜଳ ମନ୍ଦର ଗାତ୍ରରେ 
ପ୍ରବେଶ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା ନ ଥାଏ । ଲୋକମୁଖରୁ ଯାହା ଶୁଣାଯାଏ, ଗତ ୧୯/ 
୨୦ ବର୍ଷ ତଳେ ମହାନଦୀରେ ଏକ ପ୍ରଳୟଙ୍କରୀ ବନ୍ୟା ଦେଖାଯାଇଥ୍ଲା । ବନ୍ୟାଚ୍ଚଳ 
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କେବଳ ମନ୍ଦିରର ବାହ୍ୟ ପରିସରର ପୂର୍ବଦ୍ଧାର ଦେଶକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିଥ୍‌ଲା। ସାଧାରଣ 
ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ଏକ ଅଲୌକିକ ଘଟଣା ସଦୃଶ ମାନସପଟରେ ଏବେ ମଧ୍ଯ 
ବିରାଜମାନ । 


ହୁମା ମନ୍ଦରର ବଡ଼ ବୈଶିତ୍ତ୍ୟ ହେଳା ଏହାଗ ଗଠନ ଓ ଅବସ୍ଥିତି। ଏହା ଗେ।ଟେ 
ପାର୍ଶ୍ଵବକୁ ଅଣେଇ ହେଇପଡିଛି । ଭୈରବୀ ମନ୍ଦିର ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ମନ୍ଦିର ତ୍ରୟ ଏବଂ ଉତ୍ତର 
ଫାଟକ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଶ୍ଚାତ ଭ୍ରାଗରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଲମ୍ବ ଭାବରେ ନ ରହି ସାମାନ୍ୟ ଢ଼ଳି ରହିଛି 
ବା ତେରଛା ଭାବରେ ଅବସ୍ଥିତ । ମନ୍ଦିରର ନିର୍ମାଣ କୌଶଳରେ ଏହି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଜନକ 
ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯାତ୍ରୀ ତଥା ଦର୍ଶକଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିବା ଅତି ସ୍ବାଭାବିକ । 
ପୃଥ୍ବୀ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ପିସାର ନମ୍ର ଅଟ୍ଟାଳିକା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଉଣା ଅଧ୍‌କେ ଅନେକେ ଅବଗତ । 
ହେଲେ ସମ୍ବଲପୁରର ହୁମାସ୍ଥିତ ବିମଳେଶ୍ଵରଙ୍କ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟଯମୟ ମନ୍ଦିର ବିଷୟରେ ଅପେକ୍ଷାକୃତ 
ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ ଲୋକେ ପରିଚିତ । ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ ଏକଦା ହୂମା ଗ୍ରାମ ଟୌହାଣ 
ରାଜବଂଶର ରାଜଧାନୀ ଥ୍ଲା । ପ୍ରହଲ୍ଲାଦ ଦୂବେଙ୍କ ' 'ଢୟ ଚନ୍ଦକା '” କାବ୍ୟରୁ ଜଣାପଡ଼େ 
ଯେ ସେତେବେଳେ ସମ୍ବଲପୁର “ହୂମା ରାଜ୍ୟ'' ନାମରେ ଖ୍ଯାତିପ୍ରାପ୍ତ ଥ୍‌ଲା । ଯାହା 
ହେଉ, ବିମଳେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର ପଶ୍ଚାତ ଭାଗରେ ଉତ୍ତର-ପଶ୍ଚିମକୁ ଢ଼ଳି ପଡିଥ୍‌ବା ବେଳେ 
କପିଳେଶ୍ଵର ଓ ଭୁବନେଶ୍ବର ମନ୍ଦିର ଦୁୟ ଦକ୍ଷିଣ-ପୂର୍ବକୁ ସାମାନ୍ଯ ଢ଼ଳି ପଡ଼ିଥ୍‌ବାର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଏ । ମନ୍ଦିର ମୂଳରୁ ତେର୍‌ଛାକୃତି ହେଲେ ମଧ୍ୟ ତାର ପଦ୍ମାକୃତି ବିଶିଷ୍ଟ 
ଚୂଡ଼ାଦେଶ ଭୂପୃଷ୍ଠ ସହିତ ଲମ୍ବ ଭାବରେ ବିଦ୍ୟମାନ । ଶୁଣାଯାଏ ଯେ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ 
ରାଜତ୍ସ କାଳରେ ମନ୍ଦିର କାଳେ ଢ଼ଳି ପଡ଼ି ଭାଙ୍ଗିଯିବ, ସେହି ଆଶଙ୍କା କରି ମୁଖ୍ୟ ମନ୍ଦିରର 
ବାହାର ପଟେ ପିଢ଼ା ତିଆରି କରାଯାଇଥ୍‌ଲା । 


ମନ୍ଦିର କାହିଁକି ଏପରି ଢ଼ଳିଲା, ସେ ବିଷୟରେ ଅନେକ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ରହଛ୍ି । 
କେତେଜଣ କହନ୍ତି ଆଗରୁ ଏହା ଏଭଳି ଭାବରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥ୍‌ଲା । ଆଉ କେତେଜଣଙ୍କ 
ମତରେ ଭୂମିଦୋଷରୁ କାଳକ୍ରମେ ଏହା ନଇଁ ପଡ଼ିଛି । ହେଲେ ଏକ ପ୍ରଟଳିତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ 
ଅନୂସାରେ ମନ୍ଦିର ତିଆରି କାମ ଯେତେବେଳେ ଚାଲିଥୁଲା, ସେତେବେଳେ ଦିନେ 
ଅର୍ଦ୍ଵରାତ୍ର ସମୟରେ ମନ୍ଦିରର କାରୀଗରମାନେ ଏକ ଭୟଙ୍କର ଗଜ୍ଚନ ଶୁଣିବାକୁ 
ପାଇଲେ । ମନ୍ଦିର ତିଆରି କାମ ସେତେବେଳକୁ ସଂପୂଣ୍ତ ହେବା ଉପରେ । କେବଳ ମୁଣ୍ଡି 
ମାରିବା କାମ ବାଜି ରହିଥାଏ । ତା'ପର ଦିନ ସକାଳେ ମନ୍ଦିରର ରୂପ ଦେଖ୍‌ ସମସ୍ତେ 
ସ୍ତମ୍ଭୀଭୂତ ହୋଇ ପଡ଼ିଲେ । ମନ୍ଦିର ସାମାନ୍ୟ ଢ଼ଳି ପଡ଼ଛି । କାରିଗରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
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ଭାଳେଣି ପଡ଼ିଗଲା। ରାଜାଙ୍କ ଦଣ୍ଡ ବିଷୟ ଚିନ୍ତା କରି ସମସ୍ତେ ପ୍ରମାଦ ଗଣିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ । କିନ୍ତୁ ମୁଖ୍ୟ କାରିଗରଙ୍କୁ ସେଦିନ ରାତି୍ତେ ବିମଳେଶ୍ଵର ଦର୍ଶନ ଦେଇ କହିଲେ, 
“ଏହି ସ୍ଥାନ ଅପବିତ୍ର ହୋଇଛି । ତେଣୁ ମୁଁ ପାତାଳକୁ ଗମନ କରୁଛି । ମୋ ଇଚ୍ଛାରେ 
ମନ୍ଦିଲ ନର୍ଲଁ ମତିଛି। ଲମଭ କରିବାର କିଛି ନାହିଁ । ହେଲେ ମନ୍ଦିନର ଏହି ନମତା ହିଁ 
ଭବିଷ୍ୟତରେ ଏହି ସ୍ଥାନର ଖ୍ୟାତିକୁ ବଢ଼ାଇବ ।”” ବିମଳେଶ୍ଵରଙ୍କ ଅଭୟବାଣୀ ଶ୍ରବଶ 
କରି ମନ୍ଦିର ଟୁୂଡ଼ାରେ ଦଧ୍ନଉତି ଓ କଳସ ବସାଯାଇଛି ବୋଲି ଲୋକମୁଖରୁ ଶୁଣିବାକୁ 
ମିଳେ। ମନ୍ଦରକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କଲେ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡେ ଯେ ଦଧୁନଉତି ଓ କଳସ ଏବେ 
ମଧ୍ଯ ସିଧା ସଳଖ ରହିଛି। ପୁନଶ୍ଚ ମୁଖ୍ୟ ମନ୍ଦର ନିକଟସ୍ଥ ଭୈରବୀ ମନ୍ଦିର ଓ ଗରୂଡ଼ 
ସ୍ତମ୍ଭ ମଧ୍ୟ ସିଧା ରହଛ କିନ୍ତୁ ମନ୍ଦିର ନଇଁ ପଡ଼ିଛି । ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଦିଆଯାଇପାରେ 
ଯେ ମନ୍ଦିର ନିମାଣ ହୋଇଥବା ସ୍ଥାନ ପ୍ରସ୍ତରମୟ ଅଟେ । ତେଣୁ ପିସାର ଅଟ୍ଟାଳିକା ସଦୃଶ 
ଭୂମି ଦୋଷରୁ ଏହା ଢ଼ଳି ପଡ଼ି ନାହଁ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । ଉପରୋକ୍ତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀକୁ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କଲେ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ସମୟରେ ରାତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଭୀଷଣ ଗର୍ଚନ ଶୁଣିବାକୁ 
ମିଳିଥ୍‌ଲା ତାହା ସମ୍ଭବତଃ ଭୁମିକମ୍ପର ଶବ୍ଦ ହୋଇପାରେ, ଯାହାଦ୍ବାରା ଉପକୂଳବର୍ତୀ 
ପ୍ରସ୍ତର ଶଯ୍ୟାରେ ସାମାନ୍ଯ ପରିବର୍ତନ ହୁଏତ ହୁମା ମନ୍ଦିର ନମ୍ରତାର କାରଣ 
ହୋଇପାରେ। ତେଣୁ ଏହା ପରବର୍ତୀ ନିର୍ମିତ ମନ୍ଦିର ଓ ସ୍ତମ୍ଭ ଆଦି ଅଦ୍ୟାବଧ୍‌ ସଳଖ 
ରହିନ୍ଥ। ଏହି ପ୍ରକାର ନିର୍ମାଣ କୌଶଳ ଯାତ୍ରୀ, ଭକ୍ତ ଓ ଦର୍ଶକ ମନରେ ବିସ୍ଲ୍‌ୟ ତଥା 
ଆଲୌକିକ ଭାବ ଉଦ୍ରେକ କରିବା ସ୍ବାଭାବିକ । 


ଏହି ଶୈବ ପୀଠର ଆଉ ଏକ ବିସ୍ଲୟ ହେଲା ଯେ ଲିଙ୍ଗ ଓ ନାଗ ଉଭୟେ ବକ୍ର । 
ପୁନଶ୍ଚ ଲିଙ୍ଗ ଗର୍ଭ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଗ୍ରୀଷ୍କକାଳରେ ଜଳପୂଣ୍ତ ଥ୍ବା ବେଳେ ବର୍ଷା କାଳରେ ଏହା 
ଜଢଳଶୂନ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଏହାର ଆଉ ଏକ ବିଶେଷତ୍କ ହେଲା ଯେ 
ଲିଙ୍ଗ ଗଉରେ ଯେତେ ପରିମାଣରେ ଜଳ ଭର୍ତି କଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଅବିଳମ୍ବେ ଅନ୍ୟତ୍ର 
ନିଷ୍କାସିତ ହୋଇଯାଏ । ଏହି କାରଣରୁ ଭକ୍ତ ତଥା ମାନସିକ କରୁଥ୍‌ବା ବ୍ଯକ୍ତି ଏଠାରେ 
ଜଳାଭିଷେକ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସୂର୍ଯ୍ୟର ଅବାସ୍ତବ ଗତିଜନିତ ଦକ୍ଷିଣ ଓ ଉତ୍ତର ଅୟନାନ୍ତ 
ପରେ ପୂର୍ବାକାଶରେ ଉଦୟକାଳୀନ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବଙ୍କର ଆଦ୍ୟ ସ୍ଵର୍ଣ୍ାଭ କିରଣ ବିମଳେଶ୍ଵର 
ଦେବଙ୍କ ସିଂହାସନରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରତିଫଳିତ ଂହୋଇଥାଏ, ଯାହାକି ଏହି ପୀଠର ଅନ୍ୟତମ 
ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ବୋଲି ଲୋକମୁଖରୁ ଶୁଣାଯାଏ । ମଚ୍ଛୀନ୍ଦ୍ରଘାଟ ହେଲା ହୁମା ପୀଠର ଅନ୍ୟତମ 
ବିଶେଷ ଆକର୍ଷଣ । ଭଷତ୍‌ ତାମ୍ରବଣ୍ତଯୁକ୍ତ “ 'କୁଡୋ ମାଛ'' ନାମକ ଏକ ନିଦିଷ୍ଠ ଜାତୀୟ 
ମାଛର ଏହା ହେଲା ଆବାସସ୍ଥଳୀ । ଭୟରେ ହେଉ ଅବା ଭକ୍ତିରେ ଏମାନଙ୍କୁ କେହି 
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ମାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଜନୈକା ମହିଳା କାହା କଥାକୁ କଣ୍ତପାତ ନ କରି କୁଡୋ ମାଛଟିଏ 
ମାରି ପନିଖ୍‌ରେ କାଟୁଥ୍‌ବା ଅବସ୍ଥାରେ ପଥର ପାଲଟି ଯାଇଥ୍ବାର କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଏବେ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରଚଳିତ । ସେ ଯାହା ହେଉ ଯାତ୍ରୀମାନଙ୍କ ହାତରୁ ସେହି ମାଛମାନେ ନିର୍ଭୟରେ ଲିଆ, 
ଲଡ଼ୁ ଆଦି ଖାଦ୍ଯ ଦବ୍ଯ ମହଣ କରନ୍ତି। ମଣିଷ ଏଠାରେ ଭକ୍ଷକ ନ ହୋଲ 
ଏକାବେଳକେ ଭକ୍ତ ପାଲଟି ଯାଏ । ଦଶାବତାରର ମୀନରୁପୀ ନାରାୟଣଙ୍କର ସତ୍ତା 
ଅନୁଭବ କରି ଆତ୍ମବିଭୋର ହୁଏ । ଏହ ଆଳରେ ସ୍ଥାନୀୟ କେତେଢଣ ଗରିବ ଲୋକ 
ଲିଆ, ଲଡ଼ୁ ଆଦି ବିକ୍ରୟ କରି ଦୂଇ ପଇସା ରୋଜଗାର କରିଥାନ୍ତ । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ 
ମହାନଦୀରେ ନୌକାବିହାର ହ୍ରୂମୀପୀଠର ଆଉ ଏକ ଆକର୍ଷଣ । 


ପ୍ରତିବର୍ଷ କାର୍ଭିକ ମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ଟତୂର୍ଦ୍ଦଶୀ ଦିନ ମତ୍ଛୀନ୍ଦ୍ର ଘାଟରେ “ଘାଟପୂଜା' 
ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ। ଏହି ପୂଜା ଏହି ପୀଠର ଅନ୍ୟତମ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯ । ଘାଟରେ ଯେଉଁ 
ମାଛମାନେ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ନାମ ରହିଛି । ଏହଦନ ସେମାନଙ୍କର 
ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣ କରି ସେମାନଙ୍କୁ ଆବାହନ କରାଯାଏ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ଖାଦ୍ୟ ଅପଣ 
କରାଯାଏ । ଏହି ଅପୂର୍ବ ଦୃଶ୍ଯ ଅବଲୋକନ କରିବା ପାଇଁ ଶହ ଶହ ଯାତ୍ରୀ ମନ୍ଧୀନ୍ଦ୍ର 
ଘାଟରେ ଆସି ଉପସ୍ଥିତ ରହନ୍ତ । ଏହିଦିନଠୂ ମାଛମାନେ ଘାଟରେ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି ଏବଂ 
ହରିଶୟନୀ ଯାଏ ସ୍ବଚ୍ଛନ୍ଦରେ ବିଚରଣ କରୁଥ୍‌ବାର ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି । ଏତତ୍‌ 
ବ୍ୟତୀତ ଫାଲଗୁନ ମାସ କୃଷ୍ଣପକ୍ଷ ଚତୂଦ୍ଦଶୀ ତିଥ୍‌ରେ ମହାଶିବରାତ୍ରୀ ଉତ୍ସବ ମହା 
ସମାରୋହରେ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ। ପୁନଶ୍ଚ ବୈଶାଖ ମୀସ ଶୁଳ୍କ ଚତୁଦ୍ଦଶୀ ଓ 
ପୂଣ୍ଠମୀରେ ଚନ୍ଦନଯାତ୍ରା ଉତ୍ସବ ମଧ୍ଯ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହାଛଡା ପିତୃପକ୍ଷ ଏବଂ 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସମୟରେ ଯାତ୍ରୀମାନେ ପିତୃତପଁଣାଦି କ୍ରିୟା ଅନୁଷ୍ଠାନ ମଧ୍ଯ କରିଥାନ୍ତି । ପିତୃ 
ପରୂଷର ପିଣ୍ଡଦାନ କରିବା ସଂଗେ ସଂଗେ ଚିତାଭସ୍କ୍‌ ମଧ୍ୟ ବିସର୍ଜନ କରିଥାନ୍ତି । 


ମହାନଦୀର ରମଣୀୟ ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଷ୍ଟନୀ ମଧ୍ୟରେ ହ୍ରମାର ଶୈବପୀଠ 
ଦୂରଦୂରାନ୍ତରୁ ଯାତ୍ରୀ ଓ ଦର୍ଶକର ପ୍ରାଣକୁ ପୁଲକିତ କରିବା ସଂଗେ ସଂଗେ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଚେତନା ଦ୍ବାରା ପରିପୁଷ୍ଟ କରି ଆସୁଛି । କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ମାତ୍ର ସମୟର କରାଳ ଗତିରେ 
ଏହାର ଗୌରବୋହ୍ଵଳ ଅତୀତ ମ୍ଲାନ ପଡ଼ିଯାଇଛି । ମହାଶିବରାତ୍ରୀ, ଘାଟପୂଜା, 
ଚନ୍ଦନଯାତ୍ରା ଆଦି ପର୍ବପର୍ବାଣି ଓ ମେଳାର ଆକର୍ଷଣ ମଧ୍ଯ ଅନେକାଂଶ ହ୍ରାସ ପାଇଛି । 
ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କେବଳ ବିଧ୍ରକ୍ଷା ପୂର୍ବକ ପାଳିତ ହେଉଛି । ମନ୍ଦିର ପରିଚାଳନା ଦାୟିତ୍କକୁ 
କେବଳ ଜଣେ ପରିବାର ଅକ୍ତିଆର କରି ରଖ୍‌ଥ୍‌ବାରୂ ବଂଶପରଂପରାକ୍ରମେ ପୂଜା କରି 
ଆସୁଥ୍‌ବା ମନ୍ଦିରର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପୂଜାରୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅସନ୍ତୋଷର ବହ୍ରୁ ଜଳିଉଠିବା 
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ସ୍ଵାଭାବିକ । ଦୈନନ୍ଦନ ପୂଜାସେବା ଓ ଅତିଥ ଅଭ୍ୟାଗତାଙ୍କୁ ଆପ୍ୟାୟିତ କରିବା ନିମନ୍ତେ 
ଅତୀତରେ ଏହାର ଯେଉଁ ଗୌରବୋହ୍ଵଳ ଭୂମିକା ରହିଥ୍‌ଲା, ତାହା କାଳକ୍ରମେ 
ବହୁଗୂୁଣରେ ମଳିନ ପଡ଼ିଯାଇଛି । ଏପରି ସ୍ଥଳେ ମନ୍ଦରର ରକ୍ଷଣାବେକ୍ଷଣ ଓ ମନ୍ଦିରର 
ଠୁଘଚିଚାଳନା ପାରୁ ଚେଣରଚଳାଚୀ ଭନ୍ୟମନରେ ସ୍ରାନୀମ ଚୋଳଟର ରୁମିଳା ଚଥନା। 
ଧନାଢ଼୍ୟ ଓ ବଦାନ୍ୟ ବ୍ଯକସ୍ତିଙ୍କର ସାହାଯ୍ୟ ସହଯୋଗକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ । ପରିବେଶକୁ ଆହୁରି ରମଣୀୟ କରି ଗଢ଼ି ତୋଳିବା ପାଇଁ ତଥା ଦେଶ ବିଦେଶର 
ପର୍ଯ୍ୟଟକଙ୍କୁ ଆକର୍ଷିତ କରିବା ପାଇଁ ସରକାରୀ ସ୍ତରରେ ବିଶେଷ ଉଦ୍ୟମ ହେବ 
ବାଞ୍ଚନୀୟ। ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସରକାରୀ ଅନୁଦାନର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଉପଲବ୍‌ ଧ୍‌ 
କରାଯାଇପାରେ । ସବୋପରି ଓଡ଼ିଶା ପଯ୍ୟଟନ ବିକାଶ ନିଗମର ଭୂମିକା ଏଠି 
ଗୁରୂତ୍ପପୂଣ୍ଠ ମନେହୁଏ । 


ସହାୟକ ଲେଖା : 


ଦାଶ, ଶିବ ପ୍ରସାଦ (୧୯୬୨), ସମ୍ବଲପୁର ଇଚିହାସ. 
ସମ୍ବଲପୁର ବିଶ୍ମଭାରତୀ ପ୍ରେସ । 
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ସମ୍ବଲପୁର ଅର୍ଥଳରେ ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଆର୍ୟେତର 
ସଂସ୍କୃତର ମହାମିଳନ : 'ନୁଆଖାଇ:' 


ନୂଆଖାଇ ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ପର୍ବ । ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳ କହିଲେ 
ସାଧାରଣତଃ ସମ୍ବଲପୁରୀ ସଂସ୍କୃତି ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଏକ ' ସାଂସ୍କୃତିକ କ୍ଷେତ ( ୦(1101୮7©-9୮୦ଥ ) କୁ 
ବୁଝାଯାଏ । ଏତିହାସିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୂ ବିଚାର କଲେ ଏକଦା ଏହି ଅଞ୍ଚଳକୁ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳ, 
ହୀରାଖଣ୍ଡ ପ୍ରଭୃତି କୂହାଯାଉଥ୍‌ଲା । ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଏହି ଭୂ ଖଣ୍ଡର 
ଅଧ୍ବାସୀ ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀର ଲୋକ ବୋଲି କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଆଧୁନିକ ଭାରତ 
ବର୍ଷରେ ଏହି ସାଂସ୍କୃତିକ କ୍ଷେତ୍ର ଖଣ୍ଡ ବିଖଣ୍ଡିତ ରାବରେ ମଧ୍ଯପ୍ରଦେଶ ତଥା ଓଡ଼ଶାରେ ପଡ଼ି 
ରହିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଏଠାର ଜନ ଜୀବନ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଧାରା ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ । ନୂଆଖାଇ ହେଲା 
ଏହି ସାଂସ୍କୃତିକ କ୍ଷେତ୍ରର ଏକ ଗଣପର୍ବ । ନୂତନ ଶସ୍ୟକୁ ସ୍ଵାଗତ ଢଣାଇ ଏହି ପର୍ବର 
ଆୟୋଜନ ହୁଏ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆଲୋଚନା କଲେ ନୂଆଖାଇ ଏକ କୃଷିଭିର୍ରିକ ପର୍ବ 
ଅଟେ । କେଉଁ ମାନ୍ଧାତା ଯୁଗରୁ ଏହି ପର୍ବଟ ଆମ ସମାଜରେ ଚଳ ଆସୁଛି, ତାହାର କାଳ 
ନିଜ୍ଞୟ କରିବା ଅସମ୍ଭବ । କାରଣ ଅଅନ୍ନପୂଜା ` ବା ' ଶସ୍ଯପୂଜା' କେତେ ପ୍ରାଚୀନ ତାହା 
କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମାନୂଯାୟୀ ବେଦରେ ଅନ୍ନକୁ 'ବ୍ରହ୍ମଂ ତଥା “ଜୀବନ” ସହ 
ତୂଳନା କରାଯାଇଛ୍ଥି । ପୁନଶ୍ଚ ଅନ୍ନ ବା ଶସ୍ଯର ଦେବୀ ହେଲେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ । ତେଣୁ ଏହିଦିନ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ମଧ୍ଯ ପୂଜା ହୋଇଥାଏ । 


ଭାରତବର୍ଷରେ ଥବା ବିଭିନ୍ନ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟ ଉପରେ ଦୃଷ୍ଟିପାତ କଲେ 
ନୂଆଖାଇ ପର୍ବର ପ୍ରାଚୀନତା ସଂପର୍କରେ ଆହୁରି ଅନେକ ତଥ୍ୟ ମିଳିପାରିବ । ବିଶେଷତଃ 
ମଧ୍ଯ ଓ ପୂର୍ବ ଭାରତରେ ଆବହମାନ କାଳଭୁ ବସତି ସ୍ଥାପନ କରି ଆସିଥ୍‌ବା ଆଦିବାସୀ 
ସଂପ୍ରଦାୟ ବା ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ଯରେ ପାଳିତ ହେଉଥ୍ବା ପର୍ବ ପର୍ବାଣିଗୁଡିକ ମଧ୍ଯରେ ନୂଆଖାଇ 
ପର୍ବର ମହତ୍ତ୍ଵ ବିଶେଷ ଭାବରେ ଅନୁଭୂତ ହୋଇଥାଏ । ଆମର ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀମାନଙ୍କ ମତରେ 
ଏହି ଆଦିବାସୀମାନେ ହେଲେ ଆମ ଦେଶର ଆଦିମ ଅଧ୍୍‌ବାସୀ । ଆଯ୍ୟମାନେ ଏ ଅଞ୍ଚଳକୁ 
ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ ଏମାନେ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ସବେସବ୍ବା ଥ୍‌ଲେ । ଏହି ଏତିହାସିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମି ଉପରେ 
ନୂଆଖାଇ ପର୍ବର ଇତିହାସ ଦିଗନ୍ତ ବି ସ୍ତାରୀ । ଆଦିବାସୀମାନେ ଏହି ପର୍ବକୁ ବିଭିନ୍ନ ନାମକରଣ 
ସହ ପାଳନ କରୁଥ୍ବାର ଦୃଷ୍ଟି ଗୋଚର ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ମଧ୍ଯ ତଥା ପୂବ ଭାରତରେ ଥ୍‌ବା ଆଦିବାସୀ 
ମାନଙ୍କର ନାମକରଣରେ ଅନେକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ଯଥା 'ଦୁଧ ଖଡ଼ିଆ ' 
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ଏବଂ “ପାହାଡ଼ି ଖଡ଼ିଆ'” ଏହ ପର୍ବକୁ ଜେଠ ନୱାଖୁଆ ବୋଲି କହନ୍ତି, 'ଓରାମ' ମାନେ 
ନୱଵାଖାନି , 'ମୁଣ୍ାଂ ମାନେ ଜଢମ୍ନୱା, ସାନ୍ତାଳୀ ମାନେ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଜାଁଥର ଏବଂ 
ବଇହାର ହୋରୋ ନଧ୍‌ବାଇ, ବିର୍‌ଜିଆ ମାନେ ମଧ ସଳ ବିଶେଷରେ ନଧ୍‌ବା ଏବଂ 
ଜଢମ୍‌ନୱା. ଚସ୍ପର ନଥା ଓଡିଶାର ˆଂମଲଳା'? ମାନେ ନଥତାଆନି ମଲୃନି ନାମରେ ଏହି ମଚ 
ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । ଏହାଛଡା “କୋର୍‌ୱା' ମାନେ ଏହି ପବ କୁ ଧାନ୍‌ ନୱ୍‌ାଖାନି, ବିର୍ହର 
ମାନେ ନୱ୍ଵାଜମ୍‌, “ମୁଣ୍ଡା” ମାନେ ଏହି ପବକୁ କୱ୍‌ାଜୋମ୍‌ ମଧ୍ଯ କହନ୍ତି । ଛୋଟ ନାଗପୁର 
ଅଞ୍ଚଳରେ ବସବାସ କରୁଥ୍ବା 'ଅସୁର' ଗୋଷ୍ଠୀର ଏକ ଉପ - ଗୋଷ୍ଠୀ ହେଲେ ' ବିରଝିଆ ' | 
ନୂଆଖାଇ ପର୍ବକୁ ଏମାନେ ନଠଆ କହନ୍ତି । ତ୍ରପୁରାର ପାହାଡି ଇଲାକାରେ ସେଠାର ଆଦିବାସୀ 
ମାନେ ଏହି ପର୍ବକୁ ମିକାତଲ ( ?\[1|- [8] ) କହନ୍ତି | ଏଠାରେ 'ମି'ର ଅର୍ଥ ହେଲା ଶସ୍ୟ ବା 
ଧାନ ଏବଂ “କତଲ୍‌ ' ର ଅର୍ଥ ହେଲା ନୂଆ | ବଙ୍ଗାଳୀମାନେ ଏବଂ ପୂ ଓଡ଼ିଶାରେ ଏହି 
ପବକୁ ନଚାନ୍ନ କହନ୍ତ । 


ଏହାଛଡା ଭାରତର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରାନ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ପର୍ବ ବିଭିନ୍ନ ନାମ ନେଇ ପାଳିତ 
ହେଉଥ୍‌ବାର ପୂଣ୍ଠ ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । କାରଣ ନୂଆଖାଇ ଏକ କୃଷିଭିଭିକ ପର୍ବ ଏବଂ 
ଭାରତୀୟ ସମାଚ୍ଚ ମଧ୍ଯ କୃଷିଭିର୍ରକ ରୂପେ ଯୁଗ ଯୁଗରୂ ବିବେଟିତ ହୋଇ ଆସିଛି । ଏହି 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନୂଆଖାଇ ପର୍ବର ବ୍ୟାପକତା କେତେ, ତାହା ସହଜେ ଅନୁମେୟ | ଅନ୍ୟ 
ଅଥରେ କହିବାକୁ ଗଲେ, ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ ଭାରତରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍ଲୟର ଆଉ ଏକ 
ଦିଗ । ଏହାଛଡା ଯେଉଁ ଆଦିବାସୀମାନେ କା ଳକ୍ର ମେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଆନ୍‌ -ମିସନାରୀ ଗୁଡିକର 
ପ୍ରଭାବରେ ଆସି ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ହୋଇ ଗଲେ, ସେମାନେ ନିଜର ଅନେକ ପୁରୁଣୀ ରୀତି 
ରିୱାଜକୁ ପରିହାର କରିପାରି ଥ୍ଲେ ମଧ୍ଯ ନୂଆଖାଇ ପବକୁ ଛାଡ଼ିବାକୁ କ୍ଷମହୋଇ ପାରିନାହାନ୍ତି । 
ଆଜି ମଧ୍ଯ ରାଞ୍ଚି ଜିଲ୍ଲାର ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଆନ୍‌ ଆଦିବାସୀ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏହ ପବ ପାଳିତ ହେଉଥ୍‌ବାର 
ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ । ସେମାନେ ଏହାକୁ ଗୋଣ୍ଡଳି ନୱାଖାନି କହନ୍ତି । ଏଥ୍ରୁ ଆଦିବାସୀ 
ଚ୍ଚନଜୀଚନକୁ ତଥା ସଂସ୍କୃତିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରି ଆସିଥ୍‌ବା ନୂଆଖାଇ ପର୍ବର ମହାନତା ସଂପର୍କରେ 
ସୂଚନା ମିଳେ । 


ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ଗୋଟିଏ କଥା ସ୍ଵୀକାଯ୍ୟ ଯେ, ନୂଆଖ।ଇ କେବଳ 
ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ ପାଳିତ ନ ହୋଇ ଦେଶର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳରେ ମଧ୍ଯ କମ୍‌ବେଶୀ 
ପାଳିତ ହେଉଅଛି । ଆଦିବାସୀମାନେ ଏହି ପର୍ବକୁ ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ଭାବେ ମହା ଉଲ୍ଲାସରେ 
ପାଳନ କରିଥାନ୍ତ । ସେମାନେ ପ୍ରଥମେ ନିଜର ଇଷ୍ଟଦେବ- ଦେବୀ, ଗାଦେବୀ ଇଚ୍ୟାଦଙ୍କୁ 
ନୂଆ ଶସ୍ଯ ଆଣି ଅପଣ କଲାପରେ ଯାଇ ନିଜେ ତାହାକୁ ବ୍ୟଵହାର କରନ୍ତି । ସୁଖର 
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ଆତିଶଯ୍ୟରେ ହେଉ ଅବା ଦୁଃଖର ଗହନ ଅନ୍ଧକାର ମଧ୍ଯରେ ହେଉ, ସେମାନେ ସଦାସର୍ବଦା 
ଏକ ଅଦୃଶ୍ୟ ଶକ୍ତିର ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ହାତ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି । ଏହି ଶକ୍ତି ଓ ବିଶ୍ଵାସ ହଁ ସେମାନଙ୍କୁ 
କର୍ମମୂଖର କରି ଗଢ଼ି ତୋଳେ ; ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମକୁ ମୁକାବିଲା କରିବାର ସାହସ ଓ ପ୍ରେରଣା 
ଯୋମାଏ । ସେମାନଙ୍କର ବିଶ୍ବାସ ଯେ ଯଦି 'ନଧାଖଆ' ମର୍ବ ମାଳନ କଲାନଯାଏ. ତେବେ 
ଗୀାକୁ ନାନା ରୋଗ, ଦୁଃଖ, ଫସଲହାନୀ ହେବ | ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସ ଯାହା ହେଉନା କାହିଁକି, 
ସରଳ, ନିଷ୍ଠପଟ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନର ପ୍ରତଟ ମୁହୂର୍ତ ହେଲା ସେହ ଅଦୃଶ୍ୟ ଶକ୍ତିର ଆଶୀର୍ବାଦ । 
ସେମାନେ ନିଜର ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ଆଶା- ନିରାଶା ସବୁକୁ ସେହି ଶକ୍ତିର କରୂଣା ମନେକରି 
ମୁଣ୍ଡେଇ ନିଅନ୍ତି । 


ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ ଅବସରରେ ନାନା ପ୍ରକାର ପିଠା, ମଣ୍ଡା, ଖିରୀ, ପୂରୀ, ଇତ୍ୟାଦି 
ତିଆରି କରାଯାଏ । ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା ପରେ ସମସ୍ତେ ସେସବୁକୁ ଖାଇ ବେଶ୍‌ ମଉଜ୍‌ ମଜ୍‌ଲିସ 
କରନ୍ତି । ମଦ ଓ ମାଂସର ଧୂମ୍‌ ଛୁଟେ । ନୃତ୍ୟ, ଗୀତର ଆସର ଜମେ ।| ସ୍ପୀ-ପୁରୁଷ, ଛୁଆ- 
ବୁଢ଼ା ସମସ୍ତେ ଦଳଗତ ଭୀବେ ସଙ୍ଗୀତର ତାଳେ ତାଳେ ହଜି ଯାଆନ୍ତ । ପ୍ରକୃତି ରାଣୀର ମେଖଳା 
ଛାତି ଉପରେ ଆତ୍ମବିଭୋର ହୋଇ ଆଦିବାସୀ ସନ୍ତାନ କ୍ଷଣକ ପାଇଁ ନିଜର ପୂର୍ବଦୁଃଖ, 
କଷ୍ଟ ସବୁକୁ ଭୂଲିଯାଏ । ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ ପାଳିତ ହେଉଥ୍‌ବା ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ ପଛରେ 
ମଧ୍ଯ ସମଚିନ୍ତାଧ।ରା ଓ ଦର୍ଶନ ନିହିତ । ଗ୍ରାମ ଓ ସହରର ସବୁ ଗ୍ବହସ୍ଥ ପ୍ରତିବର୍ଷ ଭାଦ୍ରଶ୍ୁକ୍ଳ 
ପକ୍ଷରେ ସ୍ଥିରୀକୃତ ହୋଇଥ୍‌ବା ଏକ ଶୁଭଦିନରେ ସେ ବର୍ଷର ନୂଆଧାନର ଚାଉଳ ରାଛି ସର୍ବ 
ପ୍ରଥମେ ସ୍ଥାନୀୟ ଦେବ-ଦେବୀଙ୍କ ପାଖରେ ଭୋଗ ଲମଗାୀନ୍ତ । ତା ପରେ ନିଜ ନିଜ ଘରର 
ଇଷ୍ଟଦେବ- ଦେବୀଙ୍କ ପାଖେ ଅର୍ପଣ କଲା ପରେ ନିଜେ ସେବନ କରନ୍ତି । ଏହି ଅବସରରେ 
ରୀତିମତ ଏକ ଭୋଜି ହୁଏ ; ଗାଉଣା ବାଜଣା କରି ଉସ୍ସବ ହୁଏ । ସଂଧ୍ୟାବେଳେ ସମସ୍ତେ 
ଆମିଷ ଭୋଜନ କରିବାର ବିଧ୍‌ ରହିଛି । ଆମିଷ ଖାଇ ନଥ୍‌ବା ବ୍ୟକ୍ତି ପର ଜନ୍ମରେ ବକ 
ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ହେବ ବୋଲି ଲୋକଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ । ସେ ଯାହା ହେଉ ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ 
ପାଳିତ ହେଉଥ୍‌ବା ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ କୌଣସି ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀ, ସଂପ୍ରଦାୟ, ଜାତି, ବା ବ୍ୟକ୍ି 
ବିଶେଷ ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ ହୋଇ ରହିନାହିଁ । ଜାତି ଓ ଗୋଷ୍ଠୀ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଏହି ପର୍ବ ସମଗ୍ର 
ସମ୍ବଲପୁରୀ ସଂସ୍କୃତି ପରିବ୍ୟାପ୍ର କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାଳିତ ହୋଇ ଏକ ବ୍ୟାପକତାର ରୂପ ନେଇଛି । 
ସମଗ୍ର ଅଞ୍ଚଳରେ ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ ଯେଉଁ ସାମୂହିକତାର ରୂପ ନେଇ ପାଳିତ ହୂଏ ତାହା ଅନ୍ୟତ୍ର 
କେଉଁଠି ହେଲେ ଦୃଷ୍ଟି ଗୋଚର ହୂଏ ନାହିଁ ।ଏହି ଦିନ ଶତୃ, ମିତ୍ର ସମସ୍ତେ ନିଜର ପୂର୍ବ ଦୁଃଖ 
କ୍ଳେଶକୁ ଭୂଲି. ଯାଆନ୍ତି । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନୂଆଖାଇ କେବଳ ନୂଆ ଶସ୍ୟପାଇଁ ନୁହେଁ, 
ଏକ ସ୍ନ୍ଦର, ସୁଖୀ ଓ ସମୃଦ୍ଧ ସାମାଜିକ ଜୀବନକୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵାଗତ ଜଣାଏ । ଯେ ଯେଉଁଠି. 
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ଥାଉନା କାହିଁକି, ଏହିଦିନ ସମସ୍ତେ ନିଶ୍ଚୟ ଘରକୁ ଆସି ଏକାଠି ନୂଆ ଅନ୍‌ସେବନ କରି 
ଏହି ପର୍ବର ପରଂପରାକୁ ବଜାୟ ରଖୁଛନ୍ତି । ଏହାହଁ ଏହି ଅଞ୍ଚଳର ନୂଆଖାଇ ପର୍ବର 
ବିଶେଷତୃ । ଏଥ୍ରୁ ଗୋଟିଏ କଥା ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ, ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ 
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ନୂଆଖାଇ ପର୍ବର ଉତ୍ପଭି ପଛରେ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କତିର ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଧାରା ପ୍ରବାହିତ 
ହୋଇଥ୍‌ବାର ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । କାରଣ ଏହା ଏକ ଆଦିବାସୀ ଅଧ୍ୟୁଷିତ ଅଞ୍ଚଳ । 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଦ୍ବି ତୀୟ ଶତାବ୍ଦୀରେ ପରିବ୍ରାଜକ ଟଲେମି ସମ୍ବଲପୂର ଅଞ୍ଚଳକୁ ମୂଣ୍ଡା ଓ 
ଶବରମାନଙ୍କର ଦେଶ ବୋଲି ବଣ୍ଠନା କରିଥ୍ଲେ | ଗଣ୍ଡ, ବିଂଝାଲ, ଶବର, ମଣ୍ଡା ଆଦି 
ଆଦିବାସୀମାନେ ପୁରାତନ କାଳରୁ ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ଉଦ୍‌ଭବ ହେବା ପୂର୍ବରୁ 
ରହି ଆସିଛନ୍ତି । ଏବେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଅଞ୍ଚଳ ଏକ ଆଦିବାସୀବହୁଳ ଅଞ୍ଚଳ ଭାବେ ସୁପରିଚିତ । 
ଏତତ୍‌ ବ୍ୟତୀତ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ନୂଆଖାଇ ପର୍ବର ମହତ୍ତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆମ୍ଭେ 
ପୂର୍ବରୁ ଆଲୋକପାତ କରି ସାରିଛୁ । ଏହ ପର୍ବ ପାଳନ ପଛରେ ଥବା ଚିନ୍ତାଧାରା, ପୂଜା ବିଧ୍‌ 
ତଥା ନାମକରଣ ମଧ୍ଯରେ ଥ୍‌୍ବା ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଏହି ପର୍ବ ମୂଳରେ ଥ୍ବା ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତିର 
ଛାପକୁ ଉଦ୍‌ ଜୀବିତ କରେ । ଏଥୁରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ଯେ, ପୁବେ ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ 
ରହୁଥ୍ବା ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ପର୍ବ ଥ୍ଲା ନୂଆଖାଇ | ସମ୍ଭବତଃ ଜଙ୍ଗଲରୂ ଫଳ ମୂଳ 
ସଂଗ୍ରହ କରିବା, କାଠ କାଟିବା ତଥା ଶୀକାର କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ଅନେକ କୃଷିଜୀବୀ ମଧ୍ଯ ଥ୍ଲେ । ଏବେ ବି ବିଂଝାଇବହୂଳ ପଦ୍ମପୁର୍‌, ଘେଁସ, ସୋହେଲା 
ଚଥା ଗଣ୍ଡବହ୍ଳ କୂଟିଣ୍ଡା ଆଦି ଅଞ୍ଚଳକୁ ଘେରାଏ ବ୍ରଲି ଆସିଲେ ଏକଥା ସହଜେ ପ୍ରମାଣିତ 
ହେବ । ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ ଅପତ୍ରଂଶରେ ହେଉ ଅବା ଆଞ୍ଚଳି କ ସମ୍ବଲପୁରୀ ଭାଷା 
ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସି ତାହା ନୂଆଖାଇ ବା ନୂଆଖ୍‌ଆ ବୋଲି ପରିଚିତ ହୋଇଛି । ଏହି ଅଞ୍ଚଳର 
ମୁଖ୍ୟ କୃଷିଜାତ ଦ୍ରବ୍ୟ ହେଲା ଧାନ ଏବଂ ନୂଆଖାଇ ଅବସରରେ ନୂଆ ଧାନ ପୂଜା କରାଯାଏ । 
ଏହି ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଭାବ ଧାନଚାଷ ହେଉଥ୍ବା ପୂର୍ବ-ଓଡ଼ିଶା ତଥା ବଙ୍ଗଳାରେ ମଧ୍ୟ ପଡ଼ିଛି | 
ତେଣୁ ସମୟାନୂକ୍ରମେ ଏହାର ନାମ ଶ୍ରୁଦ୍ଧ ଓଡ଼ିଆ ଓ ବଙ୍ଗଳା ଭାଷାରେ ନୂଆଖାଇରୁ ନବାନ୍ନ 
(ନବ+ଅନ)କୁ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଅଛି | ଏହ ଆଲୋଚନାରୁ ଗୋଟିଏ କଥା ସୁସଷ୍ଟ ଯେ, 
ନୂଆଖାଇ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରବାହ ଆଦିବାସୀ ଅଧ୍ୟୁଷିତ ମଧ୍ଯଭାରତରୁ ପୂର୍ବକୂ ଘଟିଛ୍ଥ । ସଂସ୍କୃତିର 
ଏହି ପ୍ରବାହ କ୍ରମରେ କେବଳ ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ ନୂଆଖାଇର ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ରୂପ ଏକ 
ଗଣ ରୂପ ନେଇଛି । ତେଣୁ ପଶ୍ଚିମ-ଓଡ଼ିଶା ବା ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ ନୂଆଖାଇ ପବ ଯେଉଁଭଳି 
ଭୀବରେ ପାଳିତ ହେଉଅଛି, ପୂର୍ବଓଡ଼ିଶା କିମା ବଙ୍ଗଳାରେ ସେହି ଯାକଯ ମକ ଦେଖ୍ବାକୁ 
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ମିଳେ ନାହିଁ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହ ଅଞ୍ଚଳର ସଂସ୍କୃତି ସଂପ୍ରତି ଏକ ଶାସନ ( ଓଡ଼ିଶା ) ଅଧୀନରେ 
ଏକୀଭୂତ ହେଲେ ହେଁ ଆଞ୍ଚଳିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । 


ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ, ଏହ ଅଞ୍ଚଳରେ 
ଆଦିମ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଭ୍ଯତାର ମିଳନ ଘଟିଛି । ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଦେବ-ଦେବୀଙୁ 
ଓ ଆଦିବାସୀମାନେ ଆଯ୍ୟମାନଙ୍କର ଦେବ-ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରି ଆସୁଛନ୍ତି । ସମ୍ବଲପୁରର 
ଅଧ୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ସମଲେଶ୍ଵରୀ ଓ ପାଟଣାଗଡ଼ର ଅଧ୍‌ଧଷ୍ଠାତ୍ରୀଦେବୀ ପାଟଣେଶ୍ବରୀ ଉଭୟେ 
ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀ ଦେବୀ । ସାଏଦେଓଙ୍କ ପ୍ରବନ୍ଧରୁ ଜଣାପଡେ ଯେ ବର୍ତ୍ର ମାନର 
ହୀରାକୁଦଠାରେ ମହାନଦୀର ଉଭୟ ପାର୍ଶ୍ବରେ “ଝରାପାଲି' ଓ 'ଶବରପାଲି' ନାମକ 
ଦୁଇଟି ଛୋଟ ପାଲି ବା ପଲ୍ଲି ଥ୍ଲା । ଏଠାରେ ଝରା ନାମକ ଏକ ଆଦିବାସୀ ଜାତି ରହୁଥ୍‌ଲେ । 
ସେମାନଙ୍କର ପେଷା ଥ୍ଲା ନଦୀ ଗଭ୍ଭର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରୁ ସ୍ଵଣ୍ଟ୍ଠ ହୀରକ ଆଦି ରତ୍ନ ସଂଗ୍ରହ 
କରିବା । ଏହି ଝରା ମାନଙ୍କର ସର୍ଦାର ବୋଧହୁଏ ସମଲାଇ ଦେବୀଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବର ସନ୍ଧାନ 
ପାଇଥ୍‌ଲେ ଓ ଗୁପ୍ତରେ ଶ୍ରଦ୍ଧାସହ ପୂଜା କରି ଆସୁଥ୍‌ଲେ । ସେତେବେଳେ ଦେବୀ ଏକ ଶିମୁଳ 
(ସ୍ଥାନୀୟ ନାମ ଶେମେଲ ) ବୃକ୍ଷ ମୂଳରେ ଥ୍ବାରୂ ଏମାନେ ତାଙ୍କୁ “ ସମଲାଇ' ବା '*ସମଲେଇ' 
ନ୍ନାମ ଦେଇଥୁଲେ । ଶବର ସର୍ଦାର ଓ ଝରା ସର୍ଦାରମାନେ କେବଳ ଗୁପ୍ତରେ ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜୀ 
ଜରି ଆସୁଥ୍ଲେ | କାଳକମେ ସମ୍ବଲପୂରର ତତ୍କାଳୀନ ଚୌହାଣ ବଂଶୀୟ ରାଜା 
ବଳରାମ ଦେବ ଶୀକାର କରିବା ସମୟରେ ଦେବୀଙ୍କୁ ଶମୁଳି ବୃକ୍ଷମୂଳେ ପୂଢାପାଉଥ୍‌ବାର 
ଆବିଷ୍କାର କରିଥ୍ଲେ । ତାଙ୍କଦ୍ବାରା ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ହୋଇ ଦେବୀଙ୍କ ପୂଜା ହେବା ପୂର୍ବରୂ 
ସମଲାଇ ଦେବୀଙ୍କ ବିଷୟରେ କେହି କିଛି ଜାଣି ନଥ୍‌ଲେ । ମନ୍ଦର ନିର୍ମାଣ କାର୍ଯ୍ୟ ପରେ 
ଶବର ସର୍ଦାରର ବଂଶଧରମାନେ ପୂଜକ ଭାବେ ଓ ଝରା ସର୍ଦାରଙ୍କ ବଂଶଧରମାନେ ବିଶିଷ୍ଟ 
ପରିଚାରକ ଛତ୍ରବାହକ ରୂପେ ରାଜାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ନିଯୁକ୍ତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ଏହ ପୃଷ୍ଠଭୂମି ଉପରେ 
ସ୍ରମଲେଇ ଦେବୀ ଯେ ଆଦିବାସୀ ଦେବୀ ତାହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ । ଚୌହାଣ 
ଭାଜା ଦେବୀଙ୍କୁ ଆର୍ଯ୍ୟରୂପ ଦେବାକୁ କ୍ଷମ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଶକ୍ତି ରୂପେ ପୂଜା କରିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ । ସେହିଦିନଠୁ ସମଲାଇ ଦେବୀ ଦୁର୍ଗା, ଭୁବନେଶ୍ଵରୀ ରୂପେ ହିନ୍ଦୁରୀତିରେ ପୂଜା 
ପାଇ ଆସୁଛନ୍ତି । । 


ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷେ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ଆଦିବାସୀମାନେ ମଧ୍ଯ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ଶିବ, ବିଷ୍ଣୁ, ଗଣେଶ 
ଆଦିଙ୍କୁ ପୂଜାକରି ଆସୁଛନ୍ତି । ଏହି ଅଞ୍ଚଳର ବିଶିଷ୍ଟ ଆଦିବାସୀ ପୂଜା “ଡାଲଖାଇ'ରେ ମଧ 
ହନ୍ଦୁ ଦେବ, ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯିବାର ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରଧାନଙ୍କ ଲେଖାରୂ ଗୋଟଏ 
କଥା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ଏହା ଏକ ଆଦିବାସୀ ପର୍ବ ଅଟେ । ଡାଲଖାଇ ପୂଜା ଅନୁଷ୍ଠତ 
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ହେଉଥ୍‌ବା କୋଠୀଶାଳର କୁଟୀର କାନ୍ଥରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଥ୍‌ବା ୧୬ ବଖରା ବିଶିଷ୍ଟ 
ଚିତ୍ର ସମୂହରେ ଶିବ, ପାର୍ବତୀ, ହନୁମାନ, ସରସ୍ବତୀ, ଲକ୍ଷ, ନାରଦ ମୁନି ପ୍ରଭୃତି ହନ୍ଦୁ ଦେବ- 
ଦେବୀଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇ ପୂଜା କରାଯାଏ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମି ଟଝପରେ ହଁ ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ 
ଆଗ୍ରା (ଓ ଆଳାମ୍ୟ ଚନ୍ଵ୍‌ର ଏକ ଅପୁନି ଘମବଚ୍ଛମ ଘଟିନି ତଥ। ନୂଆଖାଇ ପଳର ଜଗ୍‌ବି 
ପଛରେ ମଧ୍ଯ ଏକ ଆଦିବାସୀ ଚିନ୍ତାଧାରା ନିହତ - ଏହା କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ମାତ୍ର । ଏହି 
ମତକୁ ସୁଦୃଢ଼ କରିବା ପାଇଁ ଆଉ ଏକ ବିଷୟ ଉପରେ ଆଲୋକପାତ କରିବା ନି ତାନ୍ତ 
ବିଧେୟ । କୌଣସି ଆଦିବାସୀ ପର୍ବ-ପର୍ବାଣି ପାଳନ କରିବାର ନିଦଦିଷ୍ଟ ଦିନ, ବାର କିମା 
ନୀତି, ନିୟମ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ହିନ୍ଦୁ ପର୍ବ ପର୍ବାଣିର ପାଳନ କରିବା ପାଇଁ ନିଦ୍ଦଷ୍ଟ ଦିନ, ବାର 
ଅଛି । ଯଥା : ମାଘ ମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ପଞ୍ଚମୀ ଦିନ ସରସ୍ଵତୀ ପୂଜା ହେବ କିମ୍ବା ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ମାସ 
ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ପଞ୍ଚମୀ ଦିନ ଶିବ- ପାର୍ବତୀ ବିବାହ ଉତ୍ସବ ( ଶୀତଳ ଷଷ୍ଠୀ ଯାତରା ) ହେବ କିମ୍ବା 
ଶ୍ରାବଣ ମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ଦ୍ବିତୀୟା ଦିନ “ରଥ ଯାତରା' ଏବଂ ଏବଂ ଦଶମୀ ଦିନ `ବାହୂଡା 
ଯାତରା ' ହେବ, ଇତ୍ୟାଦି | ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ ପାଳିତ ହେଉଥ୍ବା ନୂଆଖାଇ ପବ ପାଳନର 
ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଦିନ, ବାର ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ସମଗ୍ର ଅଞ୍ଚଳରେ ଗୋଟିଏ ଦିନ ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ ପାଳନ 
ମଧ୍ଯ ନ ହୋଇ ପାରେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ବରଗଡ଼, ବରପାଲି, ଖଡ଼ିଆଳ, ବଲାଙ୍ଗିର, ସମ୍ବଲପୁର 
ଆଦି ସ୍ଥାନମାନଙ୍କରେ ପର୍ବ ପାଳନର ଦିନ ଓ ତାରିଖରେ ତାରତମ୍ୟ ରହୁଥ୍‌ବାର ଦୃଷ୍ଟି ଗୋଚର 
ହୋଇଥାଏ । କାରଣ ଲୋକେ ସ୍ଥାନୀୟ ଦେବ, ଦେବୀ, ଗୀ ଗଉଁତିଆଙ୍କ ନୀରେ ଲଗ୍ନ ବେଳ 
ଦେଖ୍‌ ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରଭାବର ଏହା ଏକ ନିଦର୍ଶନ । 


ଆଦିବାସୀବହୂଳ ଗ୍ରାମଗୁଡିକରେ ପୂଜାରୀ ବା ଦେହେରୀ ବା ମାହାତୌ, ଗୀ ମୁଖ୍ଆଙ୍କ 
ସହଯୋଗ ନେଇ ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ ପାଳନ ପାଇଁ ଏକ ଦିନ ନିଣ୍ଟୟ କରନ୍ତି । ସଂବଲପୁର 
ଅଞ୍ଚଳ ବା ପଶ୍ଚିମ-ଓଡ଼ିଶାରେ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ପାଳିତ ହେଉଥ୍‌ବା ନୂଆଖାଇ ପର୍ବର ଦିନ 
ନିଣ୍ତୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଭାବ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ ଜଣାପଡେ । ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ 
ସମ୍ବଲପୁର ସହରରେ ହିନ୍ଦୁ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ସମଲେଶ୍ଵରୀ ମନ୍ଦିର ପୂଢାରୀଙ୍କ ସହଯୋଗରେ 
ହିନ୍ଦୁ ରୀତିରେ ପାଞ୍ଜ ଗଣନା କରି ସମଲେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀଙ୍କ ନାରେ ଏକ ଶୁଭଦିନ ଓ ଲଗ୍ନ ସ୍ଥିର 
କରନ୍ତି । ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ଦିଆଯାଇ ପାରେ ଯେ, ଅଧ୍କାଂଶ ହିନ୍ଦୁ ପର୍ବ-ପର୍ବାଣୀ 
ସାଧାରଣତଃ ମାସର ଶୁକ୍ଳ ପକ୍ଷରେ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ନୂଆଖାଇ .ପର୍ବ ମଧ ଭାଦବ 
ମାସ ଶୁକ୍ଳ ପକ୍ଷର କୌଣସି ଏକ ଦିନ ହୁଏ । ଏହା କହିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ, ନୂଆଖାଇ ( 
ଆଦିବାସୀ ପର୍ବ )ର ଆର୍ଯ୍ୟ ରୂପ ସମଗ୍ର ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । ନଦ୍ଦଷ୍ଟ 
ଦିନ ସ୍ଥାନୀୟ ଦେବ ଦେବୀ, ଯଥା ସମ୍ବଲପୂର ର ସମଲ।ଇ ଏବଂ ପାଟଣା ଗଡର 
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କଚ - 


ପାଟଣେଣ୍ବରୀଙ୍କ ପାଖେ ପ୍ରଥମେ ନୂଆ ଅନ୍ନ ଭୋଗ ଲାଗିଲା ପରେ ଯାଇ୍ତ ବାକି ଲୋକେ ନିଜ 
ନିଜ ଇଷ୍ଟଦେବ ଦେବୀଙ୍କ ପାଖରେ ନୂଆ ଚାଉଳ ଭୋଗ ଲଗାଇ ସୈବନ କରନ୍ତି । ଏହିପରି 
ଭାବରେ ନୂଆଖାଇ ଏକ ଆଦିବାସୀ ପର୍ବରୁ ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳର ଏକ ଗଣପର୍ବ ରୂପେ ବହୁ 
ପୂରାତନ କାଳଲୁ ସ୍ବୀଜତି ଲାଲ କରି ଆସିଛି । ସବୋମରି ସମ୍ବଲମୂଲ ଅଞ୍ଚଳରେ ଗଟିଥ୍ବା 
ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ବିଭିନ୍ନ ମତବାଦ ସହ ଆର୍ଯ୍ୟେତର ସଭ୍ୟତାର ମହାମିଳନର ନୂଆଖାଇ 
ଏକ ଅପୂର୍ବ ନିଦର୍ଶନ । 


ସହାୟକ ଲେଖା : 


ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ବୃନ୍ଦାବନଚନ୍ଦ୍ର (୧୯୮୭ ) ପଶ୍ଚିମ-ଓଡ଼ିଶାରେ ' ବୈଷବ ଧର୍ମର ଏତିହ୍ଯ! 
ସ୍ୃରଣିକା,ବସନ୍ତ ମିଳନ, ହୀରାଖଣ୍ଡ, ସମଲପୁର, ପୃ ୩-୫ | 


ପଶାୟତ୍‌ . ଚିତ୍ରସେନ୍‌ (୧୯୮୬) “ନୂଆଖାଇ ସ୍ରଣିକା, ଓଡ଼ିଶା ସାଂସ୍କୃତିକ 
ସମାଜ, ସମ୍ବଲପୁର, ପୃ ୫୨-୫୮ | 


ପୁରୋହିତ, ମୀନକେତନ ( ୧୯୬୭) “ଆମ ସଂସ୍କୃତିର ପଶ୍ଚିମ ଦିଗନ୍ତ ପ୍ରହରୀ' 
ସ୍ଦୃରଣିକା, ଓଡ଼ିଶା ସାଂସ୍କୃତିକ ସମାଜ, ସମ୍ବଲପୁର, ପୃ ୨୯-୩୨ | 


ପ୍ରଧାନ, ଅଭିମନ୍ୟୁ ( ୧୯୮୭ ) 'ଆଦିବାସୀ ମାନଙ୍କ ଆଦିପର୍ବ -ଡାଲଖାଇ, ବସନ୍ତ 
ମିଳନ ସ୍କୃରଣିକା, ହୀରାଖଣ୍ଡ, ସମ୍ବଲପୁର, ପୃ ୩୩-୩୫ | 


ପ୍ରଧାନ, ହୃଦମଣି (୧୯୮୪) ପଶ୍ଚିମ-ଓଡ଼ିଶାର ଡ଼ାଲଖାଇ କୋଣୀାକ, ଓଡ଼ିଶା 
ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡେମୀ, ୫୧ ସଂଖ୍ୟା | 


ସାଏଦେଓ, ଲାଲ ରଘୁନନ୍ଦନ ( ୧୯୮୫ ) ସମଲେଶ୍ବରୀ ମନ୍ଦିର ପ୍ରତିଷ୍ଠାର କିମ୍ବଦନ୍ତୀ 
ଓ) ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଇତିହାସ ବସନ୍ତ ମିଛ୍ଛନ ସ୍ଦୃରଣିକା, ହୀରାଖଣ୍ଡ) ସମ୍ବଲପୁର ପୃ ୬- ୯ | 


ସିଂହଦେଓ, ଜିଚାମିତ ପ୍ରସାଦ (୧୯୮୫ ) | ୭୦୮ ?୮୦୦1€୮୭ ୦୮ [£[1୮- 
(୦୯୮18୫୮୦ $୦1୪୦୯୦୯ ବସନ୍ତ ମିଳନ ସ୍ୃରଣିକ|, ହୀର।ଖଣ୍ଡ, ସମଲପୂର , 
ପୃ ୨୯-୩୩ | 
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ଓଡ଼ଣାରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର ଲୌକିକ ପରଖରା : 
ପଶ୍ଟିମ-ଓଡ଼ଶାର ` ହାଉଁବୁଡ଼ୀ ˆ ପବ 


ପୃଥ୍‌ବୀରେ ସୂଯ୍ୟ ପୂଜାର ପରମ୍ପରା ଅତି ପ୍ରାଚୀନ । ଆଦି ଦେବତା ରୂପେ ସୂଯ୍ୟଙ୍କୁ 
ଅତି ପୁରାତନ କାଳରୁ ପଥ୍ବୀର ବିଭିନ ଗୋଷ୍ଠୀ, ସଂପ୍ରଦାୟ ତଥା ଧର୍ମୀବଲମ୍ବୀ ଲୋକେ 
ପୂଜା କରି ଆସୁଛନ୍ତି । କାରଣ ସୃଷ୍ଟି, ସ୍ଥିତି ଓ ବିଲୟ ସୂର୍ଯ୍ୟଶକ୍ତିର ଅଧୀନ । ପୂର୍ବ କାଳରେ 
ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ସୂଯ୍ୟଙ୍କୁ ପ୍ରଜାପତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବଢଗତର ପ୍ରଭୁ ରୁପେ ପୂଜା କରୁଥ୍‌ଲେ । 
ପରବର୍ତୀ ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ସହ ଅଗ୍ନି ଓ ବାୟୁ ପ୍ରଭୃତି ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ପୂଜାର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରାଗଲା । କେତେଜଣ ମାନବଶାସ୍ତ୍ରବିଦ୍‌ ଓ ସମାଚ୍ଚଶାସ୍ତ୍ରବିଦଙ୍କ ମତରେ 
ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିର ପୂଜାରୂ ହଁ ଧର୍ମ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ଯାହାବି ହେଉ ପରବର୍ତୀ କାଳରେ 
ଏହି ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତି ତ୍ରୟ ଵବହ୍ଲା, ବିଷ୍ଣୁ ଓ ମହେଶ୍ଵର ନାମରେ ପୁରାଣ ଯୁଗରେ ସମ୍ମାନିତ 
ହୋଇଥ୍‌ଲେ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଯେହେତୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଆଦିଦେବତୀ ରୂପେ ପରିଚିତ ତେଣୁ 
ସପ୍ତାହବ୍ୟାପୀ ବାରଗୁଡିକର ଆଦ୍ୟରେ ରବି ଆସିଥାଏ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଅନେକଙ୍କର ମତ । 
ଶୈବ, ଶାକ୍ତ ବୈଷ୍ଣବ, ଗାଣପତ୍ୟ, ରକ୍‌ , ଅଥର୍ବ, ସୌର, ଶାମ୍ବ, ତନ୍ତ୍ରସାର, ନୀଳାଦ୍ରି 
ମହୋଦୟ ଇତ୍ୟାଦି ବେଦ, ପୁରାଣ ସାହିତ୍ୟରେ ସୂଯ୍ୟଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ 
ନାମରେ କଳନ୍ଥନା କରାଯାଇ ଉପାସନା କରାଯାଇଛି । 


ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର ପରିମ୍ପରା କେବଳ ହିନ୍ଦୁ ଧମ 
ମଧ୍ୟରେ ସୀମିତ ହୋଇ ରହି ନାହ । ବୌଦ୍ଧ, ଜୈନ, ଶିଖ ଏବଂ ଏପରିକି ଉନ ବିଂଶ 
ଶତାବ୍ଦୀର. ନାଥ, ମହମା ଧର୍ମରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର ବିଧ୍‌ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଏତତ୍‌ 
ବ୍ୟତୀତ ଭାରତ ବାହାରେ ଗ୍ରୀସ୍‌ , ମେକ୍ସିକୋ ପ୍ରଭୃତି ଦେଶରେ ମଧ୍ଯ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର 
ପରମ୍ପରା ଅଦ୍ୟାବଧ୍‌ ବିଦ୍ଯମାନ । ଗ୍ରୀକ୍‌ ` ଧର୍ମ ସାହିତ୍ୟରେ: ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ 'ଆପୋଲୋ' 
ନାମରେ ପୂଜା କରାଯାଏ । ଶୁଣାଯାଏ ମିଶରର ଆଦିମ ଅଧୁବାସୀମାନେ ପ୍ରଥମେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟଉପାସନା କରୂଥ୍‌ଲେ ଓ ମଗଧର ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ସେମାନଙ୍କ. ଦ୍ବାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ 
ହୋଇ ଭାରତରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ପୂଜାର ପରମ୍ପରା ଆରମ୍ଭ କଲେ । 

ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ଯୁଗରେ ସୂଯ୍ୟ ପୂଜାର ବହୁଳ ପ୍ରସାର ଘଟିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର 
ମୂରି ପୂଜାର ପ୍ରଚଳନ ନ ଥ୍ଲା କିମ୍ବା ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନା ନିମନ୍ତେ କୌଣସି ମନ୍ଦିର ନିମିତ 
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ଫନ୍ଦଓକନୋଥଥ ୨୩ ପାଠ ଜାହୱୁ ନେ 


+= 


ହୋଇ ନ ଥ୍୍‌ଲା । ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ମୂର୍ରିପୂଜା ଏବଂ ସୂର୍ଯ୍ୟ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ସଂପର୍କରେ ସର୍ବପ୍ରଥମ 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଶାମ୍ବ ପୁରାଣରେ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ଶାମ୍ବ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନା 
ନିମନ୍ତେ ଭାରତରେ ତିନୋଟି ସୂର୍ଯ୍ୟ ମନ୍ଦିର ନିମାଣ କରିଥୁଲେ । ସର୍ବପ୍ରଥମେ ସେ ପୂର୍ବ 
ଉମକୂଳସ୍ସ କୋଣାର୍କର ନନ୍ଦଦ୍ରାମା ନଦୀନୀନନେ ମୌଷ ଶ୍ଵକ ଦଶମୀ ନିଥୂନେ ସର୍ମ୍ୟମୂଳି 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରି ପୂଜା ଆରମ୍ଭ କରିଥଲେ । 


ମାଦଳା ପାଞ୍ଜରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ କୋଣାକଁସ୍ଥିତ ସୂର୍ଯ୍ୟମନ୍ଦିରର ନିର୍ମାତା ହେଲେ 
ଉକ୍ରଳର ଗଙ୍ଗବଂଶୀୟ ରାଜା ନରସିଂହଦେବ। ଖ୍ରୀ ୧୨୩୫ରୂ ଖ୍ରୀ ୧୨୮୭ ଯାଏ ସେ 
ରାଜତ୍ସ କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ମନ୍ଦର ନିର୍ମାଣକାର୍ଯ୍ୟ ଖ୍ରୀଃ ୧୨୭୮ରେ ଶେଷ ହୋଇଥ୍‌ଲା। ଏ 
ସମ୍ପର୍କରେ ଅବଶ୍ୟ ଏତିହାସିକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମତଭେଦ ଦେଖାଯାଏ । ଓଡ଼ିଶାର ମନ୍ଦିର 
ଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ କୋଣାର୍କର ସୂର୍ଯ୍ୟ ମନ୍ଦିର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଥ୍‌ଲା । ଏହା ୨୩୦ ଫୂଟ ଉଚ୍ଚତା 
ବିଶିଷ୍ଟ ଥ୍ଳା ୧ବାଲି ଏତିହାସିକମାନେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି । ତାପରେ ଯମୁଟା ନଦୀ କୁଚସ୍ଥ 
କଳାପ୍ରିୟରେ ଏବଂ ପାକିସ୍ଥାନ ଅନ୍ତଗତ ପଞ୍ଜାବସ୍ଥିତ ମୁଲତାନଠାରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ମନ୍ଦ୍ରର ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ହୋଇଥ୍ଲା । ସମୟାନୁକ୍ରମେ ସୌର ଉପାସନାର ପ୍ରସାର ଘଟିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଭାରତର 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାନ୍ତରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ମନ୍ିରମାନ ଗଢ଼ି ଉଠିଥ୍‌ବାର ଜଣା ` ଯାଏ । ସେଗୁଡିକ ମଧ୍ଯରେ 
କାଶ୍ନୀରସ୍ଥିତ ମାରଣ୍ଡ ମନ୍ଦିର ରାଜା ନଳିତାଦିତ୍ୟଙ୍କ ଦ୍ବାରା ନିର୍ମିତ ହୋଇଥ୍‌ଲା। ଏତତ୍‌ 
ବ୍ୟତୀତ ମଧ୍ୟପ୍ରଦେଶର ମନ୍ଧେରା ମଧ୍ଯ ସୁପରିଚିତ । 


ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ଦେବଭୁମି ଉତ୍କଳରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର ପରମ୍ପରା 
କେତେ ପ୍ରାଚୀନ, ତାହା ସହଜେ ଅନୁମେୟ । ସନାତନ ଧମ ବନ୍ଦିତ ପଞ୍ଚଦେବତାଙ୍କର 
ମୁଖ୍ୟ ଉପାସନାସ୍ଥଳୀ ରୂପେ ଉତ୍କଳ ପରିଚିତ । ଏହ ପଞ୍ଚଦେବତାଗଣ ହେଲେ ଗଣେଶ, 
ନାରାୟଣ ( ପୁରୁଷୋରାମ), ରୂଦ, ଅମିକା ବା ଦୁର୍ଗା ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟ। ସୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ ସକଳ 
ଶକ୍ତିର ଆଧାର ତଥା ସୃଷ୍ଟି ସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରଳୟର ମୂଳାଧାର । ତେଣୁ ପଞ୍ଚଦେବତାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ସୌରଶଭ୍ତିର ଉପାସନା ପ୍ରାଚୀନତମ ବୋଲି କୁହାଯାଏ୍ଷ। ଅର୍କକ୍ଷେତ୍ର କୋଣାର୍କ ବା 
ଚନ୍ଦ୍ରଭାଗା ତୀର୍ଥରେ ପ୍ଲାର ସପ୍ତୂପୀଂ ତିଥ୍‌ରେ ଲକ୍ଷଂ ଲକ୍ଷ ତୀର୍ଥ ଯାତ୍ରୀଙ୍କର ସମାଗଗ୍ନା୫ 
ବତି ପକାଇବା ତୁଥା ପୌଷ ମାସ ଗୁକ୍କପକ୍ଷ ଦଶମୀଦିନ ଶାମ୍ବ ଦଶମୀ ପାଳନ୍‌କରିବା 
ପଛରେ ମଣିଷର ବିଶ୍ଵାସ ଯଥାର୍ଥତାର ରୂପ ନେଇଛି କହିଲେଂ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେଣ୍ଣି ନାହିଁ । 


କୌଣସି ଅଞ୍ଚଳର ସାଂସ୍କୃତିକ ଅଧ୍ୟୟନ ଯଦି ମହାନ୍‌ ପରମ୍ପରା (୦୮୯4 
„୮୫୦୦ ) ମଧ୍ୟରେ ସୀମିତ ହୋଇ ରହିଯାଏ, ତେବେ ତାହା ସ୍ଵୟଂସମ୍ପଣ୍ଠ ନୂହେଁ । 

` ` ` 5 ` ନ ^ 
ଏକ ସୀମିଟ ଦୃଷ୍କଭଙ୍ଗୀ ଜ୍ଞାନର ପରିସୀମାକୁ ଆହୁରି ସୀମିତ କରିଦିଏ । ତେଣୁ ସ୍ଥାନୀଯ 
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ଲୋକ ସମାଜ ମଧ୍ଯରେ ଆଚରିତ କ୍ଷୁଦ୍ର ପରମ୍ପରା ( 1101 7'ଞ(1(10୮ ) ଦାରା ଚାହୀତ 
ଓ ସଞ୍ଚାରିତ ହୋଇଥ୍‌ବା ମହାନ୍‌ ପରମ୍ପରାର ଆଦର୍ଶ ଓ ଚିନ୍ତାଧାରା ବିଚାରଯୋଗ୍ୟ ହେବା 
ନିତାନ୍ତ ବିଧେୟ । କାରଣ ଉଭୟେ ନିଜ ନିଜ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵୟଂ ସଂପୁର୍ଣ୍ର ନୁହଁନ୍ତ- ଉଭୟେ 
ଉଜଳୟଙ୍କର ମନିମୂନକ । ଏହି ଆଦର୍ଶର ମୃଷଭୂମି ଦମନରେ ଲାଲନୀୟ ହିନ୍ଦୁଳଗନନ ସୂର୍ଯ୍ୟ 
ପୂଜା ସହ ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳର ହାଉଁ ବୁଡ଼ି ପର୍ବର ସମ୍ପର୍କକୁ ବିଚାର କରିବା ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧର 
ମୂଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ । 


ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ସହତ କିଭଳି ଭାବରେ ଭାରତୀୟ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିର ମିଳନ, 
ସମନ୍ଵୟ ଓ ବିସରଣ ଘଟିଛି, ତାହାର ଏକ ସୁନ୍ଦର ଉଦାହରଣ ହାଉଁବୁଡି ରେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ 
ମିଳେ । ପୌଷ ମାସର ପ୍ରତି ରବିବାର ଦିନ ସମ୍ବଲପୁର, -ସ୍ତଵୋନପୁର ଓ ବିନିକା ପ୍ରଭୃତି 
ଅଞ୍ଚଳରେ ବିଶେଷତଃ ଛୋଟ ଛୋଟ କୁମାରୀ କନ୍ୟୀମ୍ୀନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ହାଉଁବୁଡ଼ି ପର୍ବ ପାଳନ 
ଏଠାରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ତଥା ସାମ୍ବଭାନ଼ିକ ଜୀବନର ଏକ ଅନାମଧେୟ ତଥା ଅନାଲୋଚିତ 
ଦିଗକୁ ଇଙ୍ଗିତ କରେ। ସୂର୍ଯ୍ୟପୂଜାର ଅନବଦ୍ୟ ଭିଭିଭୁମି ଉପରେ ହାଉଁବୁଡ଼ି ର ପ୍ରାଣ 
ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ । କେଉଁ ଆବହମାନ କାଳରୁ ଇତିହାସ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ପୂଣ୍ୟତୋୟା 
ମହାନଦୀର ତୀରବର୍ତୀ ପୁରୂଣା ସମ୍ବଲପୁର ସହରର ଦଲେଇ ପଡ଼ା, ବାଘମରା ପଡ଼ା, 
କୁଞ୍ଜେଲ ପଡା, ବଡ଼ ବଜାର ପ୍ରମୁଖ ଜନବସତି ଅଞ୍ଚଳରେ ହାଉଁବୁଡି ପରମ୍ପରା ଏଯାବତ୍‌ 
ପ୍ରଚଳିତ । ଏହାଛଡା ମହାନଦୀ ତୀରବର୍ଭୀ ବିନିକା ଓ ସୋନପୁର ପ୍ରଭୃତି ଅଞ୍ଚଳରେ ମଧ୍ଯ 
ହାଉଁବୁଡି ପରମ୍ପରା ପ୍ରଚଳିତ । 


ପୌଷ ମାସର ପ୍ରତି ରବିବାର ଦନ ବଡ଼ିଭୋରରୁ କୂମାରୀ କନ୍ୟାମାନେ ଉଠି 
ତେଲ, ହଳଦୀ ଧରି ସାଙ୍ଗ ହୋଇ ମହାନଦୀକୁ ଗାଧୋଇବାକୁ ଯାଆନ୍ତ । ପରିବେଶ 
ଶୀତାର୍ଭ ଥ୍‌ଲେହେଁ ପ୍ରାଣଶକ୍ତିର ମାନବୀୟ ବିଦ୍ଯୁତର ପ୍ରଚଣ୍ଡ ପ୍ରବାହ ସେମାନଙ୍କୁ ବ୍ରାହ୍ମ 
ମୁହୂର୍ତରେ ଟାଣିନିଏ ମହାନଦୀ ବକ୍ଷକୁ । ଆତ୍ମାକୁ ପବିତ୍ର କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ 
ମାନବସତ୍ତା, ଉଦଗ୍ର ଚିନ୍ତା ଚେତନାକୁ ଉପଲବଧ୍‌ କରାଯାଏ, ତାହା ଏହି ଅଜ୍ଞାନ 
କୁମାରୀମାନଙ୍କ ଠାରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥାଏ । 


ପୂର୍ବଦିନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶନିବାରଦିନ ସନ୍ଧ୍ଯାରେ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ମିଶି ପଡ଼ାର 
ଘରଦ୍ବାର ବୁଲି ବ୍ୟବହୃତ ଛିଣ୍ଡା ଲୁଗା, ଟୁପା, ଟୂପୁଲି ତଥା କାଠ ଖଣ୍ଡିଏ ଦ' ଖଣ୍ଡ ଲେଖାଏ 
ସଂଗ୍ରହ କରନ୍ତି । ଗହସ୍ଵାମିନୀ ଯଥାଶସ୍ତି ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ତିଳେ ମାତ୍ର କ୍ମଣ୍ଠଡାବୋଧ 
କରନ୍ତି ନାହଁ । ଏବେ ମଧ୍ଯ ଛୋଟ କୁମାରୀ କନ୍ୟାମାନେ ଯେତେବେଳେ ଘରଦ୍ମାର ବୁଲି 
କାଠାଦ ସଂଗ୍ରହ କରନ୍ତ ସେତେବେଳେ ଏକ ପାରମ୍ପରିକ ଗୀତ ଗାଉଥ୍‌ବାର ଶୁଣାଯାଏ¬ 


“ହାଉଁ ବ୍ରଡ଼ି ଯାଉଁ ରେ 
ଶୁଖୁଆ ପୁଡ଼ା ଖାଉଁ ରେ ।!'” 


ଝିଅମାନେ ରବିବାର ଦିନ ସକାଳେ ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟ ପୂର୍ବରୂ ଗାଧୋଇ ଯିବା 
ସମୟରେ ସଂଗ୍ରହ ହୋଇଥ୍ନା ସମସ୍ତ ଲୁଗା, ଟୁପା, କାଠ ଆଦକୁ ସାଙ୍ଗରେ ଧର ଯାଆନ୍ତ 
ଏବଃ ନଣ ତୂଠରେଁ ନିଆଁ ଜାଳନ୍ତି । ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟ ପୂର୍ବରୁ ଗାଧୋଇ ପାଧୋଇ ନିଆଁରେ 
ସେକି ହୂଅନ୍ତି। ନଣ ବାଲିରେ ଏକ ଛୋଟିଆ ଦେଉଳ ନିର୍ମାଣ କରି ବ୍ରାହ୍ମ- ମୁହୂର୍ତରେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି । ସାଙ୍ଗରେ “ଅଏଁରା ' ଖଣ୍ଡିଏ ମଧ ନେଇଥାନ୍ତ। ଏହା ପାଳ 
ବା ପୁଆଳରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥାଏ । ତାକୁ ପୋଡ଼ାଯାଏ ଏବଂ ତାର ଖାର ( ପାଉଁଶକୁ ) 
ଫେରିବା ବାଟରେ ସମସ୍ତ ପଥର ଦେହରେ ଟିକିଏ ଲଗାଇ ଆସନ୍ତି । 


ବିନିକାରେ ହେଉଥ୍‌ବା ହାଉଁବୂଡ଼ି ପର୍ବରେ ସାମାନ୍ୟ ପ୍ରଭେଦ ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହୋଇଥାଏ। ସେଠାରେ କୁମାରୀ କନ୍ୟାମାନେ ପୂଜା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନକୁ ଆଗରୁ 
ଗୋବରରେ ଘସି ପବିତ୍ର କରନ୍ତ । ତାପରେ ସକାଳେ ପୋଡ଼ା ହୋଇଥ୍‌ବା ଅଏଁରାର ଖାର 
ବା ପାଉଁଶକୁ ଆଣି ସେହି ସ୍ଥାନରେ ପୁଣି ଥରେ ଘସିଥାନ୍ତି । ଏଥ୍‌ରୂ ପ୍ରତୀତ ହୂଏ ଯେ 
ପୋଡା ଯାଇଥ୍‌ବା ଅଏରାର ପାଉଁଶ ପବିତ୍ରତା ସୂଚକ ଏବଂ ଏହା ସୂର୍ଯ୍ୟଉପାସନାର 
ଲୌକିକ ପରମ୍ପରାର ସ୍ବତନ୍ତ୍ରତାକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରେ। 


ହାଉଁବୁଡ଼ିର ସଂପର୍କ ଶିବପୂଜ୮ ସହିଙ୍ଂ ରହିଛି ବୋଲି ମଧ୍ୟ ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସ । 
ନଭବାଲିରେ ନିର୍ମିତ ହେଉଥ୍‌ବା ଲିଙ୍ଗରୂପୀ ଦେଉଳ ଶିବଙ୍କର ପ୍ରତୀକ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । 
ଶିବ ହେଲେ ସଞ୍ଜମୀ, ଏଣୁ ସେ ଦୀର୍ଘଜୀବୀ ଓ ନିରୋଗ | ସାମାଜିକ ତଥା ପାରିବାରିକ 
ଢୀବନକୁ ସଞ୍ଜତ କରିବା ପାଇଁ ସଞ୍ଜମୀ ହେବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । କୁମାରୀ କନ୍ୟାମାନେ 
ଏହି ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତି କେତେଦୂର ସଚେତନ ଏବଂ ହାଉଁବୁଡିର ବିଧ୍‌ ଆଚରଣ ପାଳନ ଦ୍ବାରା 
କେତେ ପରିମାଣରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ, ତାହା ପ୍ରଶ୍ନବାଚୀ । କିନ୍ତୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ପୂଢାର ଲୌକିକ ରୂପ 
ହାଉଁବୁଡ଼ି ଏହି ଚିନ୍ତାଧାରା ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ହୋଇ ସାର୍ଥ କତାର ରୂପ ନେଇଛି କହିଲେ 
ଅତ୍ଯୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦିନ ଗାଧୋଇବାକୁ ଯାଇଥ୍‌ବା ସମସ୍ତ କୂମାରୀ କନ୍ୟାମାନେ ଉପବାସ 
ରହିଥାନ୍ତି। ଦିନ ପ୍ରାୟ ବାରଟା ସମୟରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ମୁଣ୍ଡ ଉପରକୁ ଉଠନ୍ତି, 
ସେତେବେଳେ ତୂଳସୀ ଚଉରା ମୂଳେ ସୂର୍ଯ୍ୟପୂଜାର ଦ୍ବିତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ଫୁଲ, 
ଫଳ, ଚାଉଳ, ସିନ୍ଦୁର, ଧୂପ ଆଦି ପୂଜା ସାମଗ୍ରୀ ଧରି ଉପବାସ ରହଥ୍‌ବା କୁମାରୀ 
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କନ୍ୟାମାନେ ଆସି ତୂଳସୀ ଚଉରା ମୂଳେ ରୁଣ୍ଡ ହୁଅନ୍ତି । ସୂଯ୍ଯ ପୂଜାର ଏହି ପରମ୍ପରାରେ 
ଏକ ନିଦ୍ଦଷ୍ଟ ଲୋକାଚାର ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ଯଦିଓ ପୂଜା ବିଧ୍‌ରେ କୌଣସି 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ନାହଁହ ଛୋଟ ବାଳିକା ମାନେ ନିଜର ସୀମିତ ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ନିଜଠୁ ବୟସରେ 
ବଡ଼ ଝିଅମାନଙ୍ଗଠାରୁ ଶିଖ୍‌ଥୁବା ମୂଜାବିଧ୍‌କୁ ଅନୁସରଣ ଜନି ମ୍ରଥମେ ତୂଳସୀ ନଲ୍ତନା 
ମୂଳେ ପୂଜାର୍ଚନା ସାରି ତାପରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି । କୁମାରୀମାନେ ସକାଳେ 
ସ୍ନାନ କରିବା ସମୟରେ ନିଜ ନିଜ୍ଚ କଳସୀରେ ପାଣି ପୂରଣ୍ତ୍ରକରି ଆଣିଥାନ୍ତି । ସେ ସବୁକୁ 
ଏକ ଥାଳି ବା ପରାତରେ ଏକାଠି ଜମା କରାଯାଏ ଏବଂ ସେଥ୍‌ରେ ହଳଦୀଗୁଣ୍ଡ 
ମିଶାଯାଏ । ଏହାପରେ ସମସ୍ତେ ମିଶି ହଳଦୀ ପାଣିରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପ୍ରତିବିମ୍ବକୁ ଦର୍ଶନ 
କରିବାର ବିଧ୍‌ ରହିଛି । 

ସୂର୍ଯ୍ୟପୂଜା ପାଇଁ ତୁଳସୀ ଚଉଁରାକୁ କାହଁଁକି ବଛାଯାଏ ଏବଂ ପୂଜା କରାଯାଏ 
ତାହା ଅବଶ୍ଯ ବିଚାରଯୋଗ୍ୟ । ତୁଳସୀ ହେଲେ ସତୀତ୍ୂର ପ୍ରତୀକ ଏବଂ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବ 
ହେଲେ ପବିଦ୍ରତାର ପ୍ରତିମୂର୍ରି । ନିଜର ପବିତ୍ର ହୃଦୟ ଓ ଶରୀରକୁ କଳୁଷିତ ନକରି ଅକ୍ଷତ 
ରଖ୍‌ବା ପାଇଁ କୁମାରୀ କନ୍ୟାମାନେ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବଙ୍କ ସହ ତୂଳସୀଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଆରାଧନା 
କରନ୍ତି । 


ସମୟର କରାଳ ଗତିରେ ଅବଳୁପ୍ତ ହେବାକୁ ବସିଥ୍‌ବା ଏହ ଧମ୍ବିଶ୍ବାସର ଏକ 
ଅପସ୍ୟମାନ ସ୍କରଣିକା ହିସାବରେ ସମ୍ବଲପୁରର ହାଉଁବୁଡି ଆଜି ମଧ୍ଯ ସେହି ସ୍ଥାନମାନଙ୍କରେ 
ଉଣା ଅଧ୍‌କେ ପାଳିତ ହୋଇ ଆସୁଅଛି। ମନେହୁଏ ପବିତ୍ର ଉତ୍‌କଳ ଭୂଇଁର ବିଭିନ୍ନ 
ସ୍ଥାନରେ ପୌଷ ମାସରେ ହେଉଥ୍‌ବା ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର ହାଉଁବୁଡି ଏକ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ 
ସଂସ୍କରଣ ମାତ୍ର । ସଂପ୍ରତି ହାଉଁବୁଡିର ଗୌରବୋଜ୍ୟଳ ଅ ତୀତ ଲୁପ୍ତପ୍ରାୟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ପରମ୍ପରାର ସ୍ବାକ୍ଷରକୁ ବହନ କରି ଆଜି ବି ହାଉଁବୁଡି ଏଠାର ଲୋକ ଜୀବନ ଓ 
ସଂସ୍କୃତିରେ ସୂର୍ଯ୍ୟପୂଜାର ଏତିହ୍ୟଯ ତଥା ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରେ । 


ସୂର୍ଯ୍ୟ ପୂଢା ପରେ କୁମାରୀମାନେ ନିଜ ନିଜ ଘରକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ତନ କରନ୍ତି । 
ତାପରେ ମୁଢ଼ି, ଲିଆ, ରାଶି, ବାଦାମ ପ୍ରଭୃତି ନିର୍ମିତ ବିଭିନ୍ନ ରକମର ଲଡ଼ୁ, ଆଖୁ 
ସାଙ୍ଗକୁ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଫଳ ମୂଳ ପ୍ରଭୃତି କିଣାକିଣି କରି ଛୋଟ ଛୋଟ ଭୁଗା ବା 
ଭୁଗୁଲିରେ ରଖ୍‌ ମୁଣ୍ଡରେ ଧରି ମହାନଦୀର ବାଲୁକା ଶଯ୍ୟାକୁ ଯାଆନ୍ତ । ସାଥ୍‌ରେ ଭାଇ 
ଭଉଣୀମାନେ ମଧ୍ଯ ଯାଆନ୍ତି। ନଛ ବାଲି ଉପରେ ଛୋଟ ଛୋଟ ବାଉଁଶ ଓ କପଡା 
ସାହାଯ୍ୟରେ ତମ୍ବ ନିମାଣ କରାଯାଏ । ତାପରେ ବାଲିର ଏକ ଚଉତରା ତିଆରି କରି 


@¡, ....+ ସଚ ୮ ୦୮୮୮ "୩ „. ¥ »* 
ମ୍‌ଘଚଖଘଫୈରିକୁଃୟୁ୮ଥଆ ୨୭ 
ହ୍‌ ଓ“ ”` ୬ ¿` ¿ „> › » ˆ #@¥-,¬ # - 3 


+ 


ତା ଉପରେ ଚାରିଖଣ୍ଡ ଆଖୁ ରଖାଯାଏ । ବିଭିନ୍ନ ଫଳ, ମୁଳ ଓ ଖାଦ୍ଯଦ୍ରବ୍ୟକୃ ଚଉତରା 
ମଝିରେ ରଖ୍‌ ପୁଣି ଥରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଏ । “ପାଏନ୍‌ ଛଡା' ନୈବେଦ୍ଯ 
କଲାପରେ ଖୁଆପିଆର ଆସର ଜମେ । 
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ବଡ଼ ବଡ଼ ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକ ଓ ବୁଢ଼ୀମାନେ ମଧ୍ଯ ନଵବାଲି ଉପରେ ବେଶ୍‌ ମଉଜ୍ଚ ମଜଲିସରେ 
ଅପରାହ୍ନ ସମୟତକ କଟାନ୍ତି । ପୂରୂଷ ପିଲାମାନେ ଏମିତି ଅବସରରେ ଆକର୍ଷିତ ହୋଇ 
ସେଠାକୁ ଆସିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଅନେକ ବାସିପଖାଳ ସାଙ୍ଗକୁ ଶୁଖୁଆ ଭଜା, ପାତଳ ଘଂଟା 
ପୂଡ଼ା, ବାଇଗନ୍‌ ଭୂତ୍ତୀ ପ୍ରଭୃତି ମଧ୍ଯ ଆଣି ନଣଵବାଲି ଉପରେ ଖାଇବାର ଆ ନନ୍ଦ ନିଅନ୍ତି । 
ଦଶ, ବାର ବର୍ଷର କୁମାରୀ କନ୍ୟାମାନେ ସକାଳୁ ଓପାସ ରହିଥାନ୍ତି । ବାସିପଖାଳ ସାଙ୍ଗକୁ 
ଶୁଖ୍‌ଆପୁଡା ସ୍ବାଦ ସେମାନଙ୍କୁ ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ ଦେଉଥ୍‌ବ ତାହା ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ 
ଅବଣ୍ତନୀୟ । ସେ ଯାହାହେଉ ଏ ଅଞ୍ଚଳର ସାଧାରଣ ଜନଜ୍ଚୀବନରେ ବିଶେଷ ଭାବରେ 
ଆଦୃତ ବାସି ପଖାଳ ସାଙ୍ଗକୁ ଶୁଖୁଆପୁଡା ପରି ଖାଦ୍ୟ ପଦାର୍ଥ ସମ୍ପର୍କରେ ସୂଚନା ମିଳେ । 
ଏହିପରି ଭାବରେ ସନ୍ଧ୍ୟାଯାଏ ନଛବାଲି ଉପରେ ଏକ ମେଳା ବସେ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 


ହାଉଁବୁଡି ଛୋଟ ପିଲାଙ୍କର ଏକ ବାଲିଯାତରା ବୋଲି କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ବର୍ଷାରତୁ ପ୍ରଭାବରେ ପୂର୍ବେ କାର୍ଭିକ ଓ ମାର୍ଗଶିର ମାସଯାଏ ନଦୀଗର୍ଭରେ ପାଣି 
ପୂଣ୍ଠ ରହୁଥ୍‌ଲା । ହୀରାକୁଦ ବନ୍ଧ ନିର୍ମାଣ ହେବା ପରେ ମଧ୍ଯ ଆଶ୍ଵିନ କାର୍ଭିକ ମାସରେ 
ନଭପାଣି ମହାନଦୀର ଦୂଇକୂଳ ଖାଉଥାଏ । ମହାନଦୀ ସହ ନଭକୂଳିଆ ଲୋକଙ୍କର 
ସମ୍ପର୍କ ଭିନ୍‌ ଧରଣର । ସକାଳେ ସନ୍ଧ୍ୟାରେ ନଣ ବାଲି ଉପରେ ଘଡ଼ିଏ ନ ବସିଲେ, 
ସତେ ଯେମିତି ରାତିରେ ନିଦ ହୁଏ ନାହିଁ । ଦୀର୍ଘ ପାଞ୍ଚ ଛଅ ମାସ କାଳ ବର୍ଷାପାଣି 
ଯୋଗୁ ଲୋକେ ସେ ସୁଯୋଗ ପାଇବାରୁ ବଞ୍ଚତ ହୁୂଅନ୍ତି। ପୌଷ ମାସ ବେଳକୁ ନଣରେ 
ପାଣି ସାମାନ୍ୟ ଥାଏ । ବଢ଼ିପାଣିରେ ନୂଆ ବାଲିଚଡା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ପରିଷ୍କାର ଓ ସୁନ୍ଦର 
ଦେଖାଯାଉଥାଏ । ଏମିତି ପରିବେଶକୁ ଅହାଉଁବୁଡି' ଆହୁରି ସୁନ୍ଦର କରି ଗଢ଼ି ତୋଳେ । 
ଛୁଆ, ପିଲା, ବୁଢ଼ା, ବୁଢ଼ୀଙ୍କର ହସରୋଳରେ ମହାନଦୀର ବାଲୁକା ମୁଖରିତ 
ହୋଇଉଠେ । 


ହାଉଁବୁଡି ପର୍ବ ପାଳନ ସୂର୍ଯ୍ୟପୂଜା ସହ ଆମିଷ ଭୋଜନର ବିଧ୍‌ ଲୋକଧମ 
ଓ ବିଶ୍ଵାସର ଏକ ବିଶେଷ ଦିଗକୁ ଇଙ୍ଗିତ କରେ । ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଦିଆଯାଇପାରେ 
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ଯେ, ହିନ୍ଦୁମାନେ କାରିକ ଓ ମାଗଶିର ମାସରେ ଆମିଷ ଭୋଜନ କରନ୍ତି ନାହିଁ । କାରଣ 
କାର୍ଭିକ ମାସ ମହାଧର୍ମ ମାସ ରୂପେ ସୁପରିଚିତ । ପୁରାଣରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି ଯେ କାର୍ରିକ 
ମାସ ପରି ମାସ, ସତ୍ୟ ଯୁଗ ପରି ଯୁଗ , ବେଦ ପରି ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଗଙ୍ଗା ତୂଲ୍ଯ ତୀର୍ଥ 
ନାହିଁ । ୧ । ମୂନଶ୍ ମାର୍ମଶିଲ ମାସନ ମ୍ରତ୍ଯେକ ଗୁରୁବାର ମୋନିଏ ମୋନିଏ ଉଦ୍ଦଳ 
ଦିବସ। ପ୍ରତି ପାଳିରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣ ବୋଲାଯାଏ । ଉତ୍କଳର ଏହା ଅତ ପବିତ୍ର ଓ 
ସମ୍ମାନିତ ପର୍ବ। ମାସ ବ୍ୟାପୀ ଏହି ପର୍ବଟି ଏକ ଆନନ୍ଦମୁଖର ପର୍ବ । ମାର୍ଗଶୀର ମାସ 
ପ୍ରବେଶ ହୋଇଲାମାତ୍ରେ ସମସ୍ତେ ସଞ୍ଜତ ଓ ଶୁଚିବନ୍ତ ହୋଇ ମନ ପ୍ରାଣ ଦେଇ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ 
ଆବାହନରେ ଲାଗି ପଡ଼ନ୍ତି । ତେଣୁ ଆମିଷ ଭୋଜନର ପ୍ରଶ୍ନ ବା ଉଠିବ କେମିତି ? 
ଦୂଇମାସ ଧରି ନିରାମିଷ ମ୍ବାହାର ଗ୍ରହଣ କଲାପରେ ପୌଷମାସର ପ୍ରତ ରବିବାର ଦିନ 
ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ ପ୍ରତିପାଳିତ ହୋଇ ଆସୁଥ୍ବା ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର ଲୌକିକ ପରମ୍ପରା 
ହାଉଁବୁଡ଼ି ରେ ଆମିଷ ଭୋଜନ ଅତି ସ୍ଵାଭାବିକ ମନେହ୍ରଏ । ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡିଶାର ନୂଆଖାଇ, ଗୁଣ୍ଡିଖାଇ, ପୁଷ୍‌ପୁନି ଇତ୍ୟାଦି ପର୍ବପର୍ବାଣି ପାଳନ 
ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ଆମିଷ ଭୋଜନର ବିଧ୍‌ ପ୍ରଚଳିତ। ଲୋକ ପ୍ରବାଦ ରହିଛି ଯେ, ଏ 
ସମୟରେ ଆମିଷ ଭୋଜନ ନ କଲେ ପରଜନ୍ମରେ ବକଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ହୋଇଥାଏ । 
ଏ କଥାର ସତ୍ୟତା ଥାଉ ବା ନ ଥାଉ ଆମିଷ ଭୋଜନର ପରମ୍ପରା ଅବଶ୍ୟ ପ୍ରଚଳିତ । 


ସୂଯ୍ୟ ଉପାସନାର ଲୌକିକ ପରମ୍ପରା ହାଉଁବୂଡ଼ି କେଉଁ ମାନ୍‌ଧାତା ଯୁଗରୁ ଏହି 
ଅଞ୍ଚଳରେ ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇ ଆସୁଛି, ସେ ସଂପର୍କରେ କାଳ ନିଣ୍ତୟ କରିବା ଅସମ୍ଭବ । 
ହାଉଁବୁଡି ପର୍ବ ପାଳନ ତଥା ନଭବାଲି ଉପରେ ତମ୍ବ ନିର୍ମାଣ କରି ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ 
ଖାଦ୍ୟପେୟର ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ମାଧ୍ୟମରେ ନୂତନ ବନ୍ଧୁତା ଓ ଜାତି, ଧର୍ମ, ବଣ୍ଠ 
ନିର୍ବିଶେଷରେ ଏକ ସୁସ୍ଥ ସୌହାର୍ଦ୍ୟପୂସ୍ତୁ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ଗଠନ କରିବାରଂ ଆଦଶ୍ଚି 
ଓ ଚିନ୍ତାଧାରା ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ` ଏହି ଛୋଟ ଛୁଆମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏକ ନୂତନଂ ସୁନ୍ଦର 
ଭବିଷ୍ୟତର କଳ୍ପନା କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଇଥାଏ ବୋଲି ବୂଝିବାକୁ ହେବ । 
ଏହ ଆଦଶ ଓ ଚିନ୍ତାଧାରା ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ହାଉଁବୁଡି ପର୍ବ ଆଜି ମଧ୍ଯ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ 
ଏକ ସାମାଜିକ ପରମ୍ପରା ରୂପେ ପ୍ରତିଶ୍ଚିତ। ମହାନଦୀର ବାଲୂକା ଶଯ୍ୟାରେ ଏହି 
ଅବସରରେ ଦେଖାଯାଉଥ୍‌ବା ଅସଂଖ୍ୟ ତମ୍ବୁ ଏବଂ ତା ମଧ୍ୟରେ ଛୋଟପିଲାଙ୍କର 
ହସକଉତୂକ ଦୂରରୁ ଏମିତି ମନେ ହୁଏ ସତେ ଯେମିତି ଏକ ନୂତନ ସଭ୍ୟତା ଗଢ଼ି ଉଠିଛି । 


ସମୟ ସ୍ରୋତରେ' ଅତୀତର ସେହ ଯାକଜମକ ଧୋଇ ହୋଇ ଯାଇଛ ସ୍ଥାନୀୟ 
ସୁଶୀଳା ବିହାରଠାରେ ମହାନଦୀର ପାଣିକୁ ରୋକି ଏଳ ଆନିକଟ ନିର୍ମାଣ କରାଯିବା 
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ଦାରା ମହାନଦୀ ବକ୍ଷରେ ବାଲି ଆଉ ଦେଖ୍ବାକୂ ମିଳୁ ନାହିଁ । ରାସ୍ତା,ଘାଟ, କୋଠାଘର 
କାମ ଆଗେଇ ଚାଲିଛି । ସମତ୍ମଲ୍‌ଯୁର ସହରର ଉନ୍ନତି ଓ ସଂପ୍ରସାରଣ ପାଇଁ ଯେଉଁଠି 
ଥୋଡେ ବହୁତ ବାଲି ଅଛି: କି ପରେ ଟ୍ରକ୍‌ ବାଲି ନଭରୁ କାଢ଼ି ନିଆଯାଉଛି । ତେଣୁ 
ଖାଲି ପଥର ଗଡାଏ ଗଚରି ଉଠିଛି। ଶ୍ରୀହୀନ ମହାନଦୀର ଛାତି ଉପରେ ଅତୀତର 
ସେହି ହାଉଁବୁଡି ମଧ୍ଯ ତାର ସ୍ପୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ହରେଇ ବସିଛି । ତଥାପି ସାମାଜିକ ପରମ୍ପରାର 
ସ୍ଵାକ୍ଷରକୁ ବହନକରି ଯେଉଁଠି ଟିକିଏ ଅଧେ ବାଲି ଅଛି ସେଠି ପୌଷମାସର ପ୍ରତି 
ରବିବାର ଦିନ ଛୋଟ ଛୋଟ ତମ୍ବୁ ଥୋଡେ ଦୃଷ୍ଟି ଗୋଚର ହୁଏ। ଏମିତି ବି ହୂଏ ଯେ 
ଅସମୟରେ ହୀରାକୁଦ ବନ୍ଧରୁ ପାଣି ଛଡା ଯିବାଦ୍ଵାରା ନଇରେ ପାଣି ଆସିଗଲେ ଛୁଆଙ୍କର 
ପାରମ୍ପରିକ ହାଉଁବୁଡି ପର୍ବ ପାଳନରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟାଘାତ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ୧୯୮୮- 
୮୯ ମସିହାରେ ହୀରାକୂଦ ବନ୍ଧର ମରାମତି କାମ ଯୋଗୁ ପୌଷ ମାସର ଅଧ୍‌କାଂଶ 
ସମୟ ମହାନଦୀ ପାଣିରେ ପୂଣ୍ଠ ଥ୍‌ଲା। ତେଣୁ ଗୋଟିଏ ରକମ ନଭବାଲି ଉପରେ 
ହାଉଁବୁଡି ପର୍ବ ଏବର୍ଷ ପାଳିତ ହୋଇ ନାହିଁ କହିଲେ ଚଳେ । ଏହି ସବୁକୁ ବିଚାର କଲେ 
ହାଉଁବୁଡି ପରମ୍ପରା ଲୋପ ପାଇ ଯାଉଥ୍‌ବା ପରି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । 


ପୌଷମାସର ପ୍ରତି ରବିବାର ଦିନ ସୂର୍ଯ୍ୟଉପାସନାର ଲୌକିକ ପରମ୍ପରା 
ହାଉଁବୁଡ଼ି ପର୍ବର ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଅନୁଶୀଳନର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଏଠାରେ ଉପଲବ୍‌ ଧ୍‌ କରାଯାଏ । 
ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡେ ଯେ ହିନ୍ଦୁ ମହାନ ପରମ୍ପରାର ଆଦର୍ଶ 
ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକ ଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରି ଏକ ପରିବର୍ରିତ ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରିଛି । ପ୍ରାଚୀନ 
ଶାସ୍ତ୍ରରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ସପ୍ତାହକୁ ସାତୋଟି ବାର ମଧ୍ଯରେ ରବିବାର ହେଉଛି ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର 
ଏବଂ ଅତି ଶକ୍ତିଶାଳୀ। ପୁନଶ୍ଚ ସପ୍ତଗଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକତମ ହେଲେ ହେଁ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର 
ପ୍ରଧାନ ବୈଶିଷ୍ଟ ବିଦ୍ୟମାନ । ଦେବତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସେ ସକଳ ଶକ୍ତିର ଆଧାର ବୋଲି 
ପଣ୍ଡିତମାନେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତ । ରକ୍‌, ଯଜୁ, ସାମ ରୁପିଣୀ ବେଦତ୍ରୟୀ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନ 
ବିଷ୍ଣଙ୍କ ଅଙ୍ଗବୋଲି ବିଦିତ । ଜଗତର ସ୍ଥିତି ଓ ପାଳନ ନିମିତ୍ତ ରକ୍‌, ଯଜୁ, ସାମ୍‌ ରୂପୀ 
ବିଷ୍ଣୁ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଭିତରେ ନିବାସ କରନ୍ତି । ଏମାନେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ତାପ ପ୍ରଦାନ କରିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ସଂସାରରୁ ସମସ୍ତ ପାପକୁ ନଷ୍ଟ କରି କଷ୍ଟ ନିବାରଣ କରନ୍ତ ବୋଲି ବିଦ୍ଵାନମାନେ 
ମତବ୍ଯକ୍ତ କରନ୍ତି । 


ସୂର୍ଯ୍ୟ ଏକ ହେଲେ ହେଁ ବାର ମାସର ଗୁଣଭେଦରେ ତାଙ୍କର ବାରଟି ନାମ 
ରହଛି। ଯଥା-ମାଘ ମାସରେ ଅରୁଣ, ଫଗୁଣ ମାସରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚୈତ୍ର ମାସରେ 
ବେଦାଙ୍ଗ, ବୈଶାଖ ମାସରେ ଭାନୁ, ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ମାସରେ ରୂଦ୍ର, ଆଷାଢ଼ ମାସରେ ରବି, 
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ଶ୍ରାବଣ ମାସରେ ଗଭସ୍ତି , ଭାଦ୍ରବ ମାସରେ ଯମ, ଆଶୁିନ ମାସରେ ସୁବର୍ଣୂରେତା, ` କାର୍ରିକ 
ମାସରେ ଦିବାକର, ମାର୍ଗଶିର ମାସରେ ମିତ୍ର ଓ ପୌଷ ମାସରେ ପୁରୂଷୋତ୍ତମ ବା 
ବିଷ୍ଣୁ ।୨।ଏଥ୍‌ରୁ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ, ବିଷ୍ଣୁ ହେଉଛନ୍ତି ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଏକ ନାମାନ୍ତର ମାତ୍ର । ପୁନଶ୍ଚ 
'ଶନମଥ” ଚାହ୍ନଣନେ ଚିଷ୍କଙ୍କୁ ଆଦିନ୍ଯ ନୂମନେ ଚଣ୍ଠନା କନାଯାଲଛି। ଏହା ମଧ୍ୟ 
ଜଣାପଡ଼େ .ଯେ ପୌଷ ମାସରେ ସୂପ୍ୟଙ୍କର ସାକ୍ଷାତ ବିଷ୍ଣୁରୂପ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ୩ । 
ଏହ ପୃଷ୍ଠଭୂମି ଉପରେ ପୌଷମାସର ରବିବାର ଦିନଗୁଡିକରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର 
ଲୌକିକ ପରମ୍ପରା ହାଉଁବୁଡି ପବର ପ୍ରଚଳନ ସବିଥା ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ମନେହୁଏ । 


ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତକୁ ନେଇ 
ଓଡିଶାର ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ପରିପୁଷ୍ଠ ଓ ପରିବଦ୍ଦିତ। ହିନ୍ଦୁ ମହାନ୍‌ ପରମ୍ପରା ମଧ୍ୟରେ 
ପ୍ରଚଳିତ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର ଆଦର୍ଶ ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକ ଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରି ସଞ୍ଚ ରିତ 
ହେବାଦ୍ବାରା ହାଉଁବୁଡି ନାମରେ ଏକ ଲୋକ ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ¬ ଏହା 
ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ । ପ୍ରକୃତି ରାଣୀର ଅପୂର୍ବ ପରିବେଷ୍ଟନୀ ମଧ୍ଯରେ ମହାନଦୀର 
ବାଲୂକାଶଯ୍ୟା ଆଜି ବି ପୌଷ ମାସର ପ୍ରତିଟି ରବିବାର ଦିନ କୂମାରୀକନ୍ୟାମାନଙ୍କର 
ପୁଲକିତ ହୃଦୟ ଦାରା ଆନନ୍ଦ ମୁଖରିତ ହୋଇ ଲୋକ ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ପରମ୍ପରାକୁ 
ବଞ୍ଚେଇ ରଖ୍‌ଛି । ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ କହବାକୁ ଗଲେ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିର ଅନେକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯକୁ 
ସମୟକ୍ରମେ ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ଆତ୍ମୀକରଣ କରିଛି । 


୧- ନ କାରିକ ସମୋ ମାସୋ ନ କୃତେନ ସମଂଯୁଗଂ 
ନ ବେଦେନ ସମଂ ଶାସ୍ତ୍ରଂ ନ ତୀଥଂ ଗଙ୍ଗୟା ସମମ୍‌ ।”” ( ନାରଦୀୟ ପୁରାଣ ) 
୨- ଅରୁଣୋ ମାଘେ ମାସେ ଚ ସୂଯ୍ୟବୈ ଫାଲଗୁନେ ତଥା 
ଚୈତ୍ର ମାସେ ତରୁ ବେଦାଙ୍ଗଃ ଭାନୁ ବୈଶାଖ ଏବଚ 
ଜ୍ୟେଷ୍ଠମାସେ ଭବେତ ରୂଦ୍ର ଆଷାଢ଼େ ତପତେ ରବିଃ 
ଗଭସ୍ତିଃ ଶ୍ରାବଣେ ମାସେ ଯମୋ ଭାଦ୍ରପଦେ ତଥା 
ଭଶେ ସୁବର୍ଣ୍ଣ ରେତାଶ୍ଚ କାର୍ଭିକେ ଚ ଦିବାକରଃ 
ମାର୍ଗଶୀର୍ଷ` ତଥା ମିତ୍ରଃ ପୌଷେ ବିଷ୍ଣୁଃ ସନାତନଃ 
ପୌଷେ ଚ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଃ । 
( ଆଦିମ ହୃଦୟ - ସୂର୍ଯ୍ୟତନ୍ତ ) 
୩- ଉଦୟେ ବ୍ହ୍ମଣୋପେତଃ 


୩୧ 


ମଧ୍ୟାହ୍ନେ ତୁ ମହେଶ୍ଵରଃ 
ଅସ୍ତକାଳେ ଭବେତ୍‌ ବିଷ୍ଣୁଃ 
ଦ୍ରିମୂର୍ରିଶ୍ଵ ଦିବାକରଃ 
ଆଦିତ, ହୃଦୟୟୋତନମ୍‌ ¦ 
ସହାୟକ ଲେଖା 


ମହାନ୍ତି, ବ୍ରଜମୋହନ “ ( ସଂକଳନ) (୧୯୮୯) ଓଡ଼ିଶାର ପର୍ବ ପର୍ବାଣି 
ଓଷାବ୍ରତ ଯାନିଯାତ୍ରାକ କଟକ ଓଡ଼ିଶା ବ୍ରକ୍‌ ଷ୍ଟୋର । 


ମହାନ୍ତି ଭଗବାନ ( ୧୯୮୯) ଆମ ପର୍ବ ପର୍ବାଣି, । 


ମାଥୁର,ଶକୁନ୍ତଳା ( ୧୯୮୬) ହମାରେ ତ୍ୟେହାର ୯ହହନ୍ଦ), 
ନୂଆଦିଲ୍ଲୀ ପ୍ରକାଶନ ବିଭାଗ, ଭାରତ ସରକାର, 


ଦୁବେ, ଶ୍ୟମାଚରଣ ( ୧୯୮୨) ମାନବ ଓର ସଂସ୍କୃତି (ହନ୍ଦ), 
ନୂଆଦିଲ୍ଲୀ : ରାଜକମଳ ପ୍ରକାଶନ ପ୍ରାଇଭେଟ ଲିମିଟେଡ, । 
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(1୮1୮) 


ଦଣ୍ଡନାଟ 


ଦଣ୍ଡନାଟ ଓଡ଼ିଶାର ଏକ ଲୋକପ୍ରିୟ ନୃତ୍ୟଧାରା । ଏହା କେବଳ ମଉଜମଜଲିସ 
ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ, ଏହା ଏକ ଧାର୍ମିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ମଧ୍ଯ । ପଶ୍ଚିମ ତଥା ଦକ୍ଷିଣ ଓଡ଼ିଶାର 
ଆଦିବାସୀ ଅଧ୍ୟୁଷିତ ବଉଦ, ଫୁଲବାଣୀ, ସୋନପୁର, ବିନକା, ବଲାଙ୍ଗିର, ବରଗଡ଼, 
ସମ୍ବଲପୁର, ସୁନ୍ଦରଗଡ଼, ନୟାଗଡ଼, ଦଶପଲ୍୍‌।, ଆଠଗଡ଼, ନରସିଂହପୁର, ବଡ଼ମାା, 
ଢ଼େଙ୍କାନାଳ ପ୍ରଭୃତି ଏକ ବିସ୍ତୃତ ଅଞ୍ଚଳରେ ଏହାର ପ୍ରଚଳନ ଅଧ୍କ । ଏହି ନୃତ୍ୟ ଉଭୟ ଧର୍ମ 
ଓ ଧର୍ମୋଭର ଆଚରଣକୁ ନେଇ ଗଠିତ । ଶୈବ ପରମ୍ପରା ସହିତ ନିବିଡ଼ ଭାବରେ ସଂପକ୍ିତ 
ଏହି ଗଣନ୍ୃତ୍ୟ ଲୋକସମାଜର ଧର୍ମ, ବିଶ୍ବାସ ଓ ରୀତିନୀତିକୁ ପ୍ରତିଫଳିତ କରିଥାଏ । 


ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ ଓ ମହେଶ୍ଵର ହେଲେ ସୃଷ୍ଟି, ସିତି ଓ ପ୍ରଳୟର ଦେବତା | ପ୍ରଳୟରୁ ମୁକ୍ତି 
ପାଇବା ପାଇଁ ଶିବୋପାସନା ଏକାନ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନ । ଏହି ଉପାସନା ଦଶ୍ନୃତ୍ୟରେ ରୂପାୟିତ 
ବୋଲି ଶୁଣାଯାଏ । ଯଦିଓ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ଆଦିବାସୀ ଓ ନିମ୍ନଶ୍ରେଣୀର ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ ସାଧାରଣତଃ 
ଏହି ନୃତ୍ୟରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, ତଥାପି ଏହାକୁ ଏକ ଗଣନୃତ୍ୟ କୁହାଯାଇପାରେ । କାରଣ 
ଏହା କୌଣସି ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଜାତି, ସଂପ୍ରଦାୟ ବା ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ ହୋଇ ରହି ନାହିଁ । 
ଜାତି, ଧର୍ମ, ବୟସ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଲୋକମାନେ ଏହି ନୃତ୍ୟରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି | 
ଏକ ବୃହତ୍ତର ସମାଜ ସହିତ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ହୋଇଥ୍ବାରୁ ଏହି ନୃତ୍ୟ ଏକ ଗଣନୃତ୍ୟ । ଏହାକୁ 
ନୃତ୍ୟ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ ଏବଂ ନାଟ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । କାରଣ ଏହା ନୃତ୍ୟ, ଗୀତ ଓ ବାଦ୍ୟ 
ଆଶ୍ରିତ ଅଟେ ଏବଂ ଏହାକୁ ନାଟ୍ୟ ଶୈଳୀ ରେ ଉପସ୍ଥାପିତ କରାଯାଏ । ଏହି ନାଟ୍ୟ ପରମ୍ପରାର 
ସୃଷ୍ଟି ସବନ୍ଥ ସମୟ ମଧ୍ୟରେ ହୋଇ ନାହିଁ । ଇତିହାସର ଧାରାବାହିକତାକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ 
ଜଣାପତେ ଯେ ଏହା ଅନେକ ଯୁଗର ପରମ୍ପରାରେ ପରିପୁଷ୍ଠ । 


ଦଣ୍ଡନୃତ୍ୟ ଚୈତ୍ର ପୂଣର୍ଣ୍ଣମୀଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ପଣାସଂକ୍ରାନ୍ତି ବା ବିଷୁବ ସଂକ୍ରାନ୍ତି ଯାଏ 
ଚାଲେ ଓ ଏହିଦିନ ଉଦ୍‌ଯାପିତ ହୋଇଥାଏ ¦ ଏହାକୁ ` ମେରୂ' କୁହାଯାଏ | ଏହି ନୃତ୍ୟରେ 
ତେରଜଣ ଅଂଶଗ୍ରହଣକାରୀ ଥାଆନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ ଦଣ୍ଡୁଆ ବା ଭୋକ୍ତା ବା ରଷି ପୁତ୍ର ବା 
ଦ୍ରତଧାରୀ କହନ୍ତି । ଦଳର ମୁଖ୍ୟ ହେଲେ ପାଟଦଣ୍ଡୁଆ ଦା ପାଟଭୋକ୍ତା । ବିଷୁବ ସଂକ୍ରାନ୍ତି 
ନଅ, ବାର, ଅଠର ବା ଏକୋଇଶ ଦିନ ପୂର୍ବରୂ ଭୋଆାମାନେ ଶିବଗୋତ୍ରରେ ଦୀକ୍ଷିତ ହୋଇ 
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ପଇତା ଧାରଣ କରନ୍ତି । ସେହିଦିନଠୁ ଗୋଲାପୀ, ନାରଙ୍ଗୀ ଓ ହଳଦିଆ ରଙ୍ଗର ନୂଆ ଧୋତି 
ପିନ୍ଧନ୍ତ ଓ ଗୋଟିଏ ଦଣ୍ଡ ବା ବେତ ଧାରଣ କରନ୍ତି । ଅନ୍ୟ ଅଥରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ପଇତା 
ଧାରଣ କରିବା, ଗୋଲାପି, ନାରଙ୍ଗି ଓ ହଳଦିଆ ରଙ୍ଗର ନୂଆବସ୍ତ ପରିଧ।ନ କରିବା ଓ 
ହାନରେ ଏକ ଦଣ୍ଡ ଚା ଚେନ ଧରିବା ଭୋଲା ବା ଚନଧାରଲୀନ ମରିନଯ । ଶିବ ଦମନକ 
ଚତୁଦ୍ଦଶୀଠାରୁ ମେଷ/ ମେରୁ ସଂକ୍ରାନ୍ତିଯାଏ ତେରଦିନ ପାଇଁ ସଂକଳ୍ପବଦ୍ଧ ହୋଇ ଭୋକ୍ତାମାନେ 
ନିଷ୍ଠାର ସହିତ କଠୋର ନିୟମ ପାଳନ କରନ୍ତି । 


ଯେଉଁଦିନଠାରୁ ସେମାନେ ବ୍ରତ ପାଳନ କରନ୍ତି ସେହିଦିନଠାରୁ ଗୃହ ପରିତ୍ୟାଗ କରି 
ଗା ମୁଣ୍ଡରେ ଥ୍‌ବା କାମନା ଘରେ ରୁହନ୍ତି । ଯେଉଁ ଗୀରେ ଏମିତି ଘର ନଥାଏ, ସେଠାରେ 
ଶିବ ମନ୍ଦିର ବା ଆଖଡା ଘରେ ଆଶ୍ରୟ ନି ଅନ୍ତି । ସ୍ତ୍ରୀ ସହବାସ ତଥା ମାଦକଦ୍ରବ୍ୟ ସେବନରୁ 
ଦୂରେଇ ରହନ୍ତି । ଗ୍ରାମ ବାହାରେ ଶିବମନ୍ଦିର କିମ୍ବା ଆମ୍ବତୋଟାରେ ରନ୍ଧାବଢ଼ା କରି ଭୋଗ 
ଲଗାଇ ପ୍ରସାଦ ସେବନ କରନ୍ତି । ଦିନବେଳା ଉପବାସ ରହନ୍ତି ଓ ସନ୍ଧ୍ୟା ପୂର୍ବରୁ ଓଳିଏ ମାତ୍ର 
ଅରୁଆ ଅନ୍ନ ବା ଲିଆ ଭୋଜନ କରି ହବିଷ୍ୟଯାନ୍ନ ପାଳନ କରନ୍ତି । ଖାଇଲାବେଳେ କାହା 
ସାଙ୍ଗେ କଥା ବାର୍ତା କରନ୍ତି ନାହଁ । ତେଣୁ କେହିଜଣେ ଭୋକ୍ତା ଢ଼ୋଲ ବଜାଉଥାଏ । ଅନ୍ନ ବା 
ଲିଆ ଖାଇବାବେଳେ ବାଳ, ଗୋଡି, ବା ଖଇ କିଛି ବାହମଅରିଲେ ଆଉ ଖାଆନ୍ତ ନାହ | 
ଖାଇଲାବେଳେ ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ କାହାରି ଛାଇ ସୁଦ୍ଧା ପଡିବା ମନା । ଭୋକ୍ତାମାନେ ପାଳନ 
କରୁଥ୍‌ବା ନିୟମରେ କୌଣସି ବ୍ୟତିକ୍ରମ ବା ବ୍ୟାଘାତ ଘଟିଲେ ସେମାନେ ଅନ୍ନ ପରିତ୍ୟାଗ 
କରନ୍ତି । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଦଣ୍ଡ ଶବ୍ଦଟିର ଅର୍ଥ ଯଷ୍ଟି ଦୂଳନାରେ ସଂଯମ ଅର୍ଥ ରେ ବେଶୀ 
ଉପଯୁକ୍ତ ମନେ ହୁଏ । ଶିବଙ୍କୁ ଅତି କଠୋର ତପସ୍ୟା କରି ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବା ଓ ଶିବବନ୍ଦନା 
ଗାଇ ନାଟ କରିବାକୁ ଦଣ୍ଡନାଟ କହବା ଅତି ପ୍ରଯୁକ୍ତ । 


ଦଣ୍ଡନାଟରେ ମାଛମାଂସର ବର୍ଜନଯୋଗୁ ଏହା ଦକ୍ଷି ଣୋପାସନାର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ବୋଲି 
କେତେଜଣ କହନ୍ତି । କାରଣ ଶୈବସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଦକ୍ଷିଣୋପାସନାରେ ମାଛମାଂସ ଖାଇଲେ ସିଦ୍ଧିଲାଭ 
ହୁଏ ନାହିଁ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଦଣ୍ଡନାଟରେ ଶକ୍ତି ପୂଜାର ପ୍ରଭାବ ଅନୁଭୂତ ହେଲେ ହେଁ 
ଦଣ୍ଡନାଟର ମୂଳ ଶୈବ ଅଟେ ଏବଂ ବଙ୍ଗଦେଶର ଶାକ୍ତ ତନ୍ତ୍ର ହଁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଦଣ୍ଡନାଟର 
ଶୈବତନ୍ତ୍ର ଅଟେ । ଭୋସ୍ତାମାନେ ପାରିବାରିକ ଜୀବନକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରି କଠୋର ନିୟମ 
ପାଳନ ପୂର୍ବକ ଯେଉଁ ନିଷ୍ଠା ଓ ଆଦର୍ଶ ବାଢ଼ି ଯାଆନ୍ତି ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଗ୍ରାମବାସୀମାନେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଦେବା ସ୍ଵାଭାବିକ ମନେହୁଏ । ଏଠାରେ ଉଳ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ ଦଣ୍ଡନାଟରେ 
ତେର ଶବ୍ଦଟି ଅର୍ଥମୂଳକ ବୋଲି ଅନେକ କୁହନ୍ତ । କାରଣ ଏଥ୍‌ରେ ତେର ଜଣ ବ୍ରତଧାରୀ 
ବା ଭୋକ୍ତା ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ସେମାନେ ଯେଉଁ ଦଣ୍ତ ବା ବେତ ଧାରଣ କରଦ୍ତି ସେଥ୍‌ରେ 


୩୪ 5 


ତେରଟି ପବ ଥାଏ ବୋଲି କହାଯାଏ । ଦଣ୍ଡନୂତ୍ୟ ସାଧାରଣତଃ ତେରଦନବ୍ୟାପୀ ଚାଲେ । 
ଏତଦ୍‌ ବ୍ୟତୀତ ପୌରାଣିକ କମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ଏହି ତେରଜଣ ବ୍ରତଧାରୀ ହେଲେ ତେର 
ଜଣ ଅଭିଶପ୍ତ ରଷିପୂତର । 

ଦ୍ତନାଚ ପାଇଁ ଯେଉଁଠି ନି 
ଯାହା ପାଖ ରୂ ନିମନ୍ତ୍ରଣ ପାଇଥାନ୍ତ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଗ୍ରାମର ଲୋକେ ମି ଶି ଭୋକ୍ତାମାନଙ୍କର 
ଚଚ୍ଚା କରନ୍ତି । ଏଥ୍‌ରେ ନିମନ୍ତ୍ରଣ କରିବାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବିଧ୍‌ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଦଣ୍ଡନାଟ ମନାସିଥ୍‌ବା 
ବ୍ୟକ୍ତି ଘର ଆଗରେ ଗୋବର ଲିପି ପାଣିପୂଣ୍ଠ କଳସ/ ଗଡୂଟିଏ ରଖ୍ଦିଅନ୍ତ । ଦଣ୍ଡନାଟ ଦଳ 
ଦାଣ୍ଡରେ ଗଲାବେଳେ ତାହା ଦେଖ୍‌ ଜାଣିପାରନ୍ତି ଯେ ଗ୍ୃହକର୍ତା ଦଣ୍ଡବ୍ରତ ରଖ୍‌ଛନ୍ତି । ଆଉ 
କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦଣ୍ଡନାଟ ମନାସିଥ୍ବା ବ୍ୟକ୍ତି ଗ୍ରାମ ପରିକ୍ରମାରେ ବାହାରିଥୁବା ଦଣ୍ଡନାଟ 
ଦଳଙ୍କ ସାମନାରେ ପାଣି ଢ଼ାଳିଥାନ୍ତ । ଏହା ନିମନ୍ତ୍ରଣ ସୂଚକ । ତାଂପରେ ଦଣ୍ଡନାଟ ଦଳ 
ତାଙ୍କ ଘରେ କିମ୍ବା ଗୃହପିଣ୍ଡାରେ ଦୀପଟିଏ ଜାଳି ବିଶ୍ରାମ ସ୍ଥାନକୁ ଫେରିଯା ଆନ୍ତି । ପ୍ରାପ୍ୟଧନକୁ 
ଭାଗବାଣ୍ଟ ନେବାର କୌଣସି ନିୟମ ନାହିଁ । ସେହି ଧନରେ ପ୍ରଷ୍କପରିଣୀ ଖୋଳାଇବା, ମନ୍ଦିର 
ତଥା ଧମଶାଳା ନିମାଣ କରିବା ପ୍ରଭୃତି ଜନହିତକର କାର୍ଯ୍ୟ କରାଯାଇଥାଏ । 


ଏକ 


[ସାଏ ପାଠଥାମ୍ଭକ ସେଠଧାନ୍ଟ୍‌ ୯୧୩ଖୋ୮୧୦ଣ ଯାପ୍ତ। କଂଚନ୍ତ । 


ଦଣ୍ଡନାଟ ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀନାଚ । ପ୍ରତି ଗୋଷ୍ଠୀରେ ପନ୍ଦରରୂ କୋଡିଏ ଜଣଯାଏ ଲୋକ 
ଥାଆନ୍ତି । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଗୋଟିଏ ନିଦ୍ଦଷ୍ଟ ଜାତି, ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ଗ୍ରାମର ହୋଇ ମଧ୍ଯ ନ 
ପାରନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ ଏଥ୍‌ରେ କେବଳ ପୁରୂଷମାନେ ଯୋଗ ଦେବାର ଦେଖାଯାଏ ତେଣୁ ସ୍ତ୍ର 
ଭୂମିକାରେ ପୁରୁଷମାନେ ଅବତୀଥ୍ଣ୍ର ହୁଅନ୍ତି। ଉଭୟ ଆଦିବାସୀ ଓ ଅଣଆଦିବାସୀ 
କଳାକାରମା ନ୍ନେ ଯୋଗ ଦିଅନ୍ତି । ସାଧାରଣତଃ ହରିଜନ ଶ୍ରେଣୀର କଳାକାର ମାଦଳ ବଜାଏ । 
ସମସ୍ତେ ମିଶି /4କାଠି ଖାଆନ୍ତି, ଏକାଠି ରୂହନ୍ତି ଏବଂ ନୃତ୍ୟ ପ୍ରଦଶ୍ଶନ କରନ୍ତି । ବ୍ରାହ୍ମଣ, 
କରଣ, କ୍ଷତ୍ରୀୟ ପ୍ରଭୃତି ଉଚ୍ଚବର୍ତ୍ର ଯେଉଁଲେ।କ ଭୋକ୍ତ। ହୋଇ ବ୍ରତ ରଖ୍‌ବାରେ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦାହାନିକର ବୋଲି ମନେକରେ କିମ୍ବା ବଣ୍ତବୈଷମ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ 
ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଶିବଙ୍କଠାରେ ଦଣ୍ଡନାଟ ମନାସିଥାଏ, ସେ ଏହି ନୃତ୍ୟଦଳକୁ ଆମନ୍ତଣ କରି ନିଜ 
ଘର ସାମନା ଦାଣ୍ଡରେ ବା ଅଗଣାରେ ଦଣ୍ଡନାଟର ଆୟୋଜନ କରିବାର ଦେଖାଯାଏ । 
ଏଥ୍‌ରୂ ଜଣାପଡେ ଯେ ବିଭିନ୍ନ ଜାତି ଓ ସମାଜର ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସଂହତି ସ୍ଥାପନ 
ପାଇଁ ଏହା ଏକ ବଡ଼ ମାଧ୍ଯମ । ମାନବିକ ଓ ସାମାଜିକ ଦୁର୍ଭାବନା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଦଣ୍ଡନାଟ 
ପରମ୍ପରା ସଦ୍‌ଭାବନା ତଥ। ସଜୀବତାର ପ୍ରତୀକ ମନେହୁଏ । ଜାତି, ବର୍ଣ, ଧର୍ମ, ଛୋଟ, 
ବଡ, କାଳ, ପାତ୍, ଦେଶ ନବିଶେଷରେ ଏହ ପରମ୍ଚରା ପ୍ରେମ, ସଂହତ ଓ ସମାନତାବାଦର 
ପରିବାହକ ବୋଲି କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଏହି କ୍ରମରେ ସାମାଜିକ ଏକ୍ୟ ତଥା 
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ସଂହତିର ରକ୍ଷା ତଥା ସ୍ବଷ୍ଟି କ୍ଷେତ୍ଵରେ ଦଣ୍ଡନାଟର ଅବଦାନକ୍କ ଅସ୍ପୀକାର କରାଯାଇପାରିବ 
ନାହଁ। 

ଦଣ୍ଡନାଟର ଉପରି ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୂ ହୋଇଥ୍‌ବାର ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । ଅବଶ୍ୟ 
ଏହାର ମୂଳ ଉପାର୍ୟାନ ଗୋଳି ବାହାର କରିବା କିଂନ୍ତକର । ଲୋକମୁଗ ତଥ ଦଂଡନୁତ୍ଯମର 
ଗୁରୂମାନଙ୍କ ପାଖରୁ ଅନେକ କଥା ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ । ଶୁଣାଯାଏ ଯେ ତ୍ରେତୟା ଯୁଗରେ 
ତୂରଙ୍ଗ ରଷିଙ୍କ ଓ ରସରୁ ଚଉଦଚ୍ଚଣ ପୁତ୍ର ଜାତ ହେଲେ । ରଷିପୁତ୍ର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ 
ଅତ୍ୟାଚାରରେ ଦେବତା ଓ ଅସୁରକୂଳ ଉଭୟେ ଅତିଷ୍ଠ ହୋଇ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ଶରଣାଗତ ହେଲେ । 
ଚଉଦଜଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଜଣେ ଅଭକ୍ଷ ଖାଇ ପତିତ ହେଲା ଏବଂ ବାକି ତେରଜଣଯାକ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ 
ଅଭିଶାପ ପାଇ ବାଲ୍ମୀକିରେ ପରିଣତ ହ୍ଲେଲେ । ସେଇଠୁ ସେମାନେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ତପସ୍ୟା କଲେ । 
ବ୍ରହ୍ମା ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇ ନିଜ ଦେହରୁ ଦଣ୍ଡଂଜାତକରି ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କଲେ ଏବଂ ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରା 
କରିବା ପାଇଁ ଆଦେଶ ଦେଲେ । ଏହାଦ୍ବାରା ସେମାନଙ୍କ ପାପନାଶ ହେବ ବୋଲି ମଧ୍ଯ କହିଲେ । 
ସେଇଠୁ ସେମାନେ ହେଲେ ତେର ଭୋକ୍ତା ଏବଂ ଦଶ୍ତନାଟର ସୂତ୍ରଧର । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
କପିଳ, ପରାଶର, ଶୁକ, ଅଙ୍ଗିରାଶ, ମାକଣ୍ଡ, ବଶିଷ୍ଠ, ବାଲ୍ଲୀକି, ବେଦବ୍ୟାସ ଅନ୍ୟତମ 
ବୋଲି କୁହାଯାଏ । 


ଆଉ ଏକ ମିଥ୍‌ ଅନୁଯାୟୀ ଜନୈକ ରଷିଙ୍କ ପାଖେ ଗୋଟିଏ ନିମ୍ନଶ୍ରେଣୀର ପିଲାଟିଏ 
ଚାକର ଥ୍ଲା । ଆଶ୍ରମ ସଫା ରଖ୍‌ବା ତଥା ରଷିଙ୍କ ସେବା କରିବା ହେଲା ତା 'ର କାମ | 
ରଷିଙ୍କ ପାଖକୁ ନିତିଦିନ ସକାଳୁ କେତେଜଣ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପିଲା ବିଦ୍ୟାଧ୍ଯୟନ ନିମନ୍ତେ ଆସୁଥ୍‌ଲେ । 
ସେମାନେ ଆସିବା ଆଗରୁ ଚାକର ପିଲାଟି ଆଶ୍ରମକୁ ସଫାକରି ଆସନ ପାରି ଦେଇଥାଏ । 
ଆଶ୍ରମ କାମ ଶେଷ ହୋଇଗଲା ପରେ ଗୋଟିଏ କୋଣରେ ବସି ଗୁରୁ ତାଙ୍କ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
ଯାହା ଶିକ୍ଷା ଦିଅନ୍ତି, ତାହା ଶୁଣେ । ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ଚାକର ପିଲାଟି ମଧ୍ଯ ଯୋଗ ତଥା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଶାସ୍ତ୍ରରେ ପାରଙ୍ଗମ ହୋଇଗଲା 1 ସବୁଦିନ ବଡ଼ିଭୋରରୁ ଉଠି ଗୁରୁଙ୍କ ଶିଷ୍ୟମାନେ ଆସିବା 
ବହୁ ପ୍ରର୍ବରୂ ଚାକର ପିଲାଟି ଯୋଗାଭ୍ୟାସ ମଧ୍ଯ କରେ । ଦିନେ ସକାଳୁ ପିଲାମାନେ ଆଶ୍ରମକୁ 
ଆସି ଦେଖ୍‌ଲା ବେଳକୁ ଚାରିଆଡ଼େ ମଇଳା ଜମା ହୋଇଛି ଏବଂ ଘରସଫା ହୋଇ ନାହିଁ । 
ସେଇଠୁ ଚାକର ଟୋକାକୁ ଖୋଜାହେଲା । ଦେଖାଗଲା ସେ ଧ୍ୟାନମଗ୍ନ । ଏହା ଦେଖ୍‌ ପିଲାମାନେ 
ଏକଦମ୍‌ ନିଆଁବାଣ | ଗୁରୂଙ୍କ ପାଖରେ ଅଭିଯୋଗ ହେଲା | ଗୁରୂ ଆସି ଚାକରପିଲାକୁ ବହୁତ 
ବାଡ଼େଇଲେ । ଚାକର ପିଲାକୁ ବାଧ୍ଲା; ଏହି ସାମାନ୍ୟ ଦୋଷ ପାଇଁ ଏତେ ମାଡ ଖାଇବାକୁ 
ପଡଲା । ସେ ରାଗଯାଇ ଏମିତି ଏକ ମନ୍ତ୍ର ଉଚ୍ଚାରଣ କଲା ଯେ ଗୁରୁଙ୍କ ଶରୀର ହୂହୂ ହୋଇ 
ଜଳିବାକୁ ଲାଗିଲା । ୯„। ଦେଖ୍‌ ପାଖରେ ଥ୍ବା ଶିଷ୍ୟମାନେ ଆଶ୍ଚଯ୍ୟ ହୋଇଗଲେ । 
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ଯେନତେନ ପ୍ରକାରେଣ ଗୁରୁଙ୍କ ପ୍ରାଣରକ୍ଷା ହେଲା । ସାମାନ୍ୟ ନୀଚ ଶ୍ରେଣୀ ପିଲାଟିଏ ପାଖରେ 
ଏମିତି ବିଦ୍ୟା ଦେଖ୍‌ ସେମାନଙ୍କୁ ଭଷ୍ଷା ଲାଗିଲା । ତେଣୁ ସେମାନେ ତାଠାରୁ ସେହି ବିଦ୍ୟା 
ଜୋରଜବରଦସ୍ତ ଆଦାୟ କରିନେଇ କଇଳାଶ ପବତର ଗୁମ୍ଫା ଝିତରେ ଲୁଚେଭ୍ଜ ରଖ୍‌ଲେ । 
ଏକଥା ଯେନେବେଳେ ଶିଚ ଳାଣିମାନିଲେ, ସେତେବେଳେ ଘେ ସାଙ୍ବୈ ସାଙ୍ଗେ ତାଙ୍କ ନନ୍ଦକ 
ଡାକି ସେହି ବିଦ୍ୟାକୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ କହିଲେ । ତାହା ପୃଥ୍‌ବୀର ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ 
ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଦଣ୍ଡନାଟ ରୂପେ ପ୍ରଚଳିତ ହେଲା । କେତେଜଣ ଗବେଷକଙ୍କ ମତରେ, ମଣିଷର 
ଅବଚେତନ ମନରୁ ମିଥ୍ଗୁଡିକର ଉପୂରି ଘଟିଛି | ମଣିଷ ଏହାକୁ କଳନା କରି ନାହିଁ | ସେ 
ଯାହାହେଉ ମିଥ୍‌କୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ଦେବୀ ଦେବତାଙ୍କର ମହମା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯିବା ଘଟଣାରୁ 
ଧର୍ମକୃତ୍ଯ ( ମ୮(08] ) ସହତ 1),¥/1) ର ଘନିଷ୍ଠ ସଂପର୍କ ବୁଝାପଡ଼େ | 


କେତେଜଣ କହନ୍ତି ପଞ୍ଚମ -ଷଷ୍ଠ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଦଣ୍ଡନାଟର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥ୍‌ଲା । ଆଉ 
କେତେଜଣଙ୍କର ମତ ଯେ ଅଷ୍ଟମ-ନବମ ଶତାବ୍ଦୀବେଳକୁ ଏହାର ସୃଷ୍ଟି | କାରଣ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ପାଶୁପତ ଶୈବଧମ ପ୍ରବର୍ଭିତ ହୋଇଥ୍ଲା । ଏହାର ପ୍ରବର୍ତକ ଲଗୁଡ଼ୀଶ ବା ଲକୁଳୀଶ । 
ଉତ୍କଳୀୟ ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ସେ ଏକ ଲଗୁଡ ବା ଦଣ୍ଡ ଧାରଣ କରନ୍ତ । ଦଣ୍ଡଧାରଣ କରୁଥ୍ବା 
ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ଠୀର ସନ୍ୟାସୀ ମାନଙ୍କୁ ଦଣ୍ଡୀ ବୋଲି କୁହାଯାଉଥ୍‌ଲା । ତେଣୁ ଦଣ୍ଡ ବେତ୍ରଦଣ୍ଡ 
ଧାରଣ କରୁଥ୍ବା ଶିବଗୋତ୍ରୀ ଦଣ୍ଡୁଆମାନଙ୍କଦ୍ବାରା ହେଉଥ୍‌ବା ନୃତ୍ୟର ନାମ ଦଣ୍ଡନାଟ ଅବା 
ଦଣ୍ଡର ଉପସ୍ଥିତିରେ ହେଉଥ୍‌ବା ନୃତ୍ୟହଁ ଦଣ୍ଡନାଟ । ଯଦିଓ ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ସଠିକ ଏତିହାସିକ 
ତଥ୍ୟ ନାହିଁ, ତଥାପି ଓଡ଼ିଶାରେ ଶିବ ଆରାଧନା ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଅନୁସୃତ । ତେଣୁ 
ଦଣ୍ଡନାଟର ପ୍ରାଚୀନତା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଲୋକନାଟକ ତୁଳନାରେ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ବେଶୀ ବୋଲି 
କୁହାଯାଇପାରେ । ତେବେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ସୋମବଂଶୀ କାଳରେ ଏବଂ ପୂର୍ବ ଓଡ଼ିଶାରେ 
କେଶରୀବଂଶ କାଳରେ ଦଣ୍ଡନୃତ୍ୟର ଉପରି ହୋଇଥ୍‌ବାର ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । କାରଣ 
ଏହ ସମୟରେ ଶୈବଧର୍ମ ଗଣଧର୍ମରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି । ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରଭାବରେ ହିନ୍ଦୁଧ ମଁ 
ଲୋକପ୍ରିୟତା ହରାଇ ବସିବାରୁ ଏହାର ପୁନରୂଦ୍ଧାର ତଥା ପ୍ରସାର ନିମନ୍ତେ ରାଜନ୍ୟବର୍ଗଙ୍କ 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଏହ ସମୟରେ ମିଳିଥ୍ଲା | ଏହି ସମୟରେ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଶୈବଧର୍ମର ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାର ନିମନ୍ତେ ଦଣ୍ଡନୃତ୍ୟର ଭୂମିକା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଥ୍ଲା 
ବୋଲି ମନେହୁଏ । 


ପରମ୍ପରା ପ୍ରତି ଆସସ୍ତିଓଓ ସମ୍ମାନ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କର ଦର୍ବଳତା । ତେଣୁ ପରମ୍ପରାକୁ 
.ଭିରିକର ସେମାନଙ୍କୁ ସଙ୍ଗଠିତ. କରବା ପାଇଁ ପରମ୍ପରା ଏକ ବଡ଼ ଶକ୍ତ ମଧ । ସମାଜର 
ନିମ୍ନଶ୍ରେଣୀର ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଶୈନ୍ଦଧର୍ମୂର ପ୍ରସାର ପାଇଁ ହିନ୍ଦୁ ପରମ୍ପରାକୁ ବଦଳାଇ 
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ଦିଆଯାଇଛି - ଲୋକଜୀବନକୁ ସୁହାଇବା ଭଳି । ଶୈବଧର୍ମ ଏକ ସର୍ବଭାରତୀୟ ପରମ୍ପରା 
(୦୮0୮ 10018.1 ୮ ୮୫୯][110୮ ) କିନ୍ତୁ ଦଣ୍ୂନାଟ ଏକ ଆଞ୍ଚଳିକ ବା ସ୍ଥାନୀୟ ପରମ୍ପରା 
(1.1((1 1୩ (180 ୮୮&୯1(100 ) । ଆଞ୍ଚଳିକୀରଣ ( 1 .୦୦&୫11541100 / ` &୮୦୦୮181158(101 ) 
ପ୍ରକ୍ରିଯ୍ୟ ଫବଚେ ଦିନ୍ଧୁ ପରମ୍ପରାରୁ ଗୃହୀତ ଉପାଦାନର ରୂପାଚର ଘଟିନ । ପୁଟଚଣ୍‌ କୌଣସି 
ସାମାଜିକ ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସ୍ଥାଣୁ ନୁହେଁ । ଏହା ନିରବନ୍ଧିନ୍ଵ, ପରିବର୍ଉନଶୀଳ ଏବଂ 
ପ୍ରବହମାନ ଅଟେ । ତେଣୁ କାଳକ୍ରମେ ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାନ୍ତରେ ଦଣ୍ତଥନାଟ ପରମ୍ପରାରେ 
ସାମାନ୍ୟ ଆଞ୍ଚଳିକ ପାର୍ଥ କ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟି ଗୋଚର ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ତେବେ ଏଠାରେ ସ୍କରଣୀୟ 
ଯେ ଦଣ୍ଡନାଟର ଦେବତା ହେଲେ ଶିବ । ତାଙ୍କର ପ୍ରତୀକ ସ୍ଵରୂପ ଦଣ୍ଡକୁ ପୂଜା କରାଯାଏ । 
ତେଣୁ ଦଣ୍ଡନାଟ ମୂଳତଃ ପୌରାଣିକ ବା ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ । ଏହି ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ହନ୍ଦ୍ର ପରମ୍ପରାକୁ ଅଣହିନ୍ଦୁ 
ତଥା ନିମ୍ନଶ୍ରେଣୀର ହିନ୍ଦୁ ସମାଜରେ ଚଳାଇବା ବେଳେ ସେଥ୍ଵରେ ଅନେକ ପରିବର୍ତନ ଓ 
ସଂସ୍କାର କରାଯ¦ଚଛି | ପୁନଶୃ, ଏଠାରେ ମନେ ରଖ୍ବାକୁ ହେବ ଯେ ଆମ୍ଭେ ଯେଉଁ ଦଣ୍ଡ 
ପରମ୍ପରାନୁ ଏବାନ୍ତଭାବେ ନିଜର କରି ନେଇଛୁ, ତାହା ଉପରୁ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ପରମ୍ପରାରୁ ଯେପରି 
ଉପାଦାନ ଗ୍ରହଣ କରିଛି, ସେହିପରି ତଳୁ ନିମ୍ବବର୍ଗର ପରମ୍ପରାରେ ମିଶି ରହିଥାବା ପ୍ରାକ୍‌ 
ଏତିହାସିକ ସ୍ଵତ୍ରରୁ ମଧ୍ଯ ବହୁ ଉପାଦାନକୁ ନିଜର କରିନେଇଛି, କାରଣ ସେହି ସାମାଜିକ 
ଭିରିଭୂମି ଉପରେ ହଁ ଦଣ୍ଡ ପରମ୍ପରାର ବିକାଶ ଘଟିନ୍ଛି । 


ଦଣ୍ଡନାଟର ତିନୋଟି ପର୍ଯ୍ୟାୟ ରହିଛି ଧୂଳିଦଣ୍ଡ ବା ଭୁମିଦଣ୍ଡ, ପାଣିଦଣ୍ଡ ଓ ଦଣ୍ଡ । 
ଧୂଳିଦଣ୍ଡ ହେଲା ଦଣ୍ଡନାଟର ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟ । ଚୈତ୍ର-ବୈଶାଖ ମାସରେ ଅସହ୍ୟ ଖରାରେ 
ଦିନର ବାରଟା ବେଳେ ଏହି ପର୍ବ ପରିବେଷଣ ହୋଇଥାଏ । ମନେହୁଏ ଶାରୀରିକ କଷ୍ଟ 
ପ୍ରଦର୍ଶନ ମାଧ୍ଯମରେ ଦେବକରୁଣାପ୍ରାପ୍ତି ହେଉଛି ଭୂମିଦଣ୍ଡ ବା ଧୂଳିଦଣ୍ଡର ଲକ୍ଷ୍ୟ । ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା 
ପରେ ଢ଼ୋଲ ବାଜେ । ବୀଣାକାରିଆ ଏହାର ପ୍ରଧାନ ଗାୟକ । ଶିବ ଓ ପାର୍ବତୀଙ୍କୁ କୃଷି 
ଦେବତା ରୂପେ ଚିତ୍ରଣ କରି ପୂଜା କରାଯାଏ ଓ କୃଷିଭିରିକ ଚରିତ୍ର ପରିବେଷିତ ହୋଇଥାଏ । 
ଚାରିଜଣ ଭୋକ୍ତା ଦ୍ବିପହରର ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଖରାରେ ଭୂମିରେ ଶୋଇ ଚାରି କୋଣିଆ ଭାବରେ 
ଗୋଡ଼ମୁଣ୍ଡ ଯୋଡ଼ି ଧାନ କିଆରି ଦୃଶ୍ୟ ତିଆରି କରନ୍ତି । ଦୁଇଜଣ ଭୋକ୍ତା ବଳଦ ହୂଅନ୍ତ । 
ଜଣେ ହଳି ଆ ହୂଏ । ଏଠାରେ ଶିବ ହଳିଆ ରୂପରେ ଚାଷକାମ କରନ୍ତି । ଧୂଳିର ଧାନ, 
ମୁଗ, ବିରି, କୋଳଥ ସେହି କିଆରିରେ ବୁଣିବା, ପାଣି ମଡ଼ା ଧିବା, ପଥର ଖୋଳାଯିବା, 
ଫସଲ ଅମଳ କରିବାର ଦୃଶ୍ୟ ପରିବେଷିତ ହୁଏ । କୃଷିଭିତ୍ତିକ ସମାଜରେ ଶିବଙ୍କୁ ସାଧାରଣ 
କୃଷକ ଭାବରେ ଚିତ୍ରଣ କରି ସାମାଜିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ କୃଷିକମର ମହାନତା ତଥା 
ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପତିପାଦନ କରାଯାଏ । ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ଚୈତ- ବୈଶାଖ ମାସରେ ଦିନ 
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ଦ୍ବିପହରର ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଖରାରେ ତାତିଲା ବାଲି ଉପରେ ଝାଳାନାଳ ହୋଇ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେଉଥ୍‌ବା 
ଏହି ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତମୂଳକ ଦଣ୍ଡଭୋଗଦ୍ବାରା ସକଳପାପରୁ ମୁକ୍ତି ମିଳେ । 


ଧୂଳିଦଣ୍ଡ ପରେ ପାଣିଦଶ୍ଡ ବା ପାଏନ୍‌ ଦଣ୍ଡ ଅଳ୍ପସମୟ ପାଇଁ ପରିବେଷିତ ହୁଏ । 
ଏଥ୍ରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଗ୍ରାମ୍ଯ ଚରିତ ଓ ରାମ ଘଟଣାବଳୀକୁ ଉପସାପନ କରାଯାଏ । ଏଥ୍ରେ 
ମହୁଲର ପରିଚୟ, ଗୁଣ, କାର୍ଯ୍ୟକାରିତା, ଉପଯୋଗିତା ଓ ଆହରଣ ପ୍ରଣାଳୀ ବର୍ଣନା 
କରାଯାଏ । ମହୂଲ ଏହି ଅଞ୍ଚଳର ଏକ ଉପାଦେୟ ଫସଲ ଏବଂ ଠିକ୍‌ ଚୈତ୍ର ମାସରେ ଏହା 
ଅମଳ କରାଯାଏ । ଏହି ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଭୋକ୍ତାମାନେ କ୍ଳାନ୍ତି ଓ ତାପ ନିବାରଣ ନିମନ୍ତେ ତରଭୂଜ, 
କାକୁଡି ପ୍ରଭୃତି ଜଳପ୍ରଧାନ ଫଳ ଆହରଣ କରିବାର ଦେଖାଯାଏ । ତୃତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ 
ଦଣ୍ଡନୃତ୍ୟ ରାତ୍ରିକାଳରେ ପରିବେଷିତ ହୁଏ । ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଛତ୍ର ପୂଜା ହୁଏ । ପ୍ରଥମେ ବିଘ୍ନନାଶକ 
ଗଣେଶଙ୍କୁ ବନ୍ଦନା କରାଯାଏ । କଳାରଙ୍ଗର ବସ୍ତ୍ରରେ ଛତ୍ରଟି ତିଆରି ହୋଇ ବିଭିନ୍ନ ଫୁଲରେ 
ସଜିତ ହୋଇଥାଏ । ଛତ୍ର ତଳେ କାଠ ନିର୍ମିତ ଏକ ଆସନରେ ଅଧୁଧ୍ଚି ତ ଦଣ୍ଡ ହେଲେ ଶଶ୍ଵରଙ୍କ 
ପ୍ରତୀକ । ପୂଜାପରେ ପ୍ରଭାନୃତ୍ୟ ପରିବେଷଣ ହୁଏ । ପ୍ରଭାନୃତ୍ୟ ହେଲା ଶିବଙ୍କ ତାଣ୍ଡବନୃତ୍ୟ । 
କୁହାଯାଏ ଶିବଙ୍କର ମହାପ୍ରଳୟକାଳୀନ ଉଦ୍ଦଣ୍ଡନୃତ୍ୟର ଅପଭ୍ରଂଶ ହଁ ଦଣ୍ଡନାଟ । ଜଣେ ଅଭିଜ୍ଞ 
ଭୋକ୍ତା ଏହି ନୃତ୍ୟ ପରିବେଷଣ କରନ୍ତି । ଷୋହଳଖାଡି ବାଦ୍ୟ ପ୍ରଭାନୃତ୍ୟର ଅନ୍ୟତମ 
ଆକର୍ଷଣ । ଷୋହଳଟି ତାଳରେ ଢ଼ୋଲବାଜେ । ଢ଼ୋଲ ଓଂ ମହୁରୀ ହେଲା ଦଣ୍ଡନୃତ୍ୟର ମୁଖ୍ୟ 
ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର । ରାମଲୀଳା ସଦୃଶ ଚରିତ୍ରମାନେ ଆସି ନିଜ ନିଜର ପରିଚୟ,ପ୍ରଦାନ କରିଥାନ୍ତି । 


ବୀଣାକାରିଆ, ଥେଟେଲ, ବୀଡି ହେଲେ ଦଣ୍ଡନୃତ୍ଯର ଆକର୍ଷଣୀୟ ଚରିତ୍ର | ଦଣ୍ଡନାଟର 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପୌରାଣିକ଼ ଚରିତ୍ର ଗୁଡିକ ହେଲେ ଗଣେଶ, କାରିକ, ବୃଷଭ, ନବଛନକା, 
ନବଛନକୀ । ଏଠାରେ ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ ଯେ ବୀଡ଼ି ହେଉଛି ନପୁଂସକ ଚନ୍ଦ୍ରସେଣାର ଭଉଣୀ 
ଓ ଏକ ଅସ୍ଥିର ନାରୀ ଚରିତ୍ର । ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ବୀଡ଼ିବୃତଲର ଲୋକପ୍ରିୟତା ଏହାକୁ ଏକ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ନୃତ୍ୟର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଦେଇଛି । ବୀଡି ସାଙ୍ଗକୁ ଲଳିତା, ବିଶାଖା, ଦୂତୀ, ଚନ୍ଦସେଣା, 
ଦୂଆରୀ ପ୍ରଭୃତି ହେଲେ ବୀଡ଼ିବୁତଲ ନୃତ୍ୟର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଚରିତ୍ର । ବୀଡ଼ିବୃତଲର ମାନେ ହେଲା 
ଭଙ୍ଗା ବୋତଲ । ବୋଧହୁଏ କେତେକ ଅସ୍ଥିର ଚରିତ୍ର ଏଥ୍‌ରେ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ କରୁଥ୍‌ବାରୁ ଏହାର 
ନାମକରଣ ଏହିପରି ହୋଇଛି । ଏଥ୍‌ରେ ବ୍ୟଙ୍ଗ, ପରିହାସ ସାଙ୍ଗକ୍ର ଯୌନ, ଅଶ୍ନୀଳତାର 
ମଧ୍ଯ ସୂଚନା ମିଳେ; କାରଣ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୁଭୂତ ଆବେଗ ଏଥ୍‌ରେ ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ । ଏହାଛଡ଼ା 
ଭାଇଧନ , ଭାଲୁଆନୃତ୍ୟ, ଶବର -ଶବରୁଣୀ, ଚଢ଼େୟା-ଚଢ଼େୟାଣୀ, ପତ୍ର ସଉର।|- 
ସଭରାଣୀ, ଫକୀର-ଫକୀରାଣୀ, ସାପୁଆ- ସାପୁଆଣୀ, କେଳା-କେଳୁଣୀ, କନ୍ଛ- କନ୍ଧୁଣୀ, 
ବୀଣାକାର -ବୀଣାକାରୂଣୀ, ରାଧାକୃଷ ନୃତ୍ୟ ଆଦି ଦଣ୍ଡନାଟର ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଆକର୍ଷଣ | 





ଦଣ୍ଡନାଟରେ ରାମାୟଣ ଓ ମହାଭାରତର ପ୍ରସଙ୍ଗ ମଧ୍ଯ ଅବତାରଣା କରାଯାଏ । 


ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ, ଶିବ-ପାର୍ବତୀ ଦଣ୍ଡନାଟର ପ୍ରଧାନ 
ଆରାଧ୍ଯ ଦେବତା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟ ଦେବତାମାନଙ୍କ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଏଥ୍‌ରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଥାଏ । 
ଏଥ୍‌ରୁ ମନେହୁଏ ସେ ଦ଼ିନୁଧର୍ମର ପୁନରୁତ୍‌ଥାନ ୩ମମରେ ବଣ୍ଢ ପରଞ୍ଚଳା ଶୈଳଧାରାରେ 
ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଲୋକଜୀବନର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଉପଲବ୍‌ଧ୍‌ କରି ଏକ ଉଦାର 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ରାସ୍ତାକୁ ବାଛିନେଇ ଅନେକ ତତ୍ତ୍ଵକ୍‌ ଆବୋରି ନେଇଛି । ତେବେ ଧର୍ମୀୟ ଉଦାରତା 
ପରବର୍ତୀ ସଂଯୋଗ ବୋଲି ମନେହୁଏ । ଶୈବ, ଶାକ୍ତ, ତନ୍ବ, ବୈଷବ ପ୍ରଭୃତି ବିଭିନ ମତର 
ଏକ ସମନ୍ଵୟ ଏଥ୍‌ରେ ହୁଏତ ପରବର୍ତୀ କାଳରେ କରାଯାଇଛି । ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ 
ଯେ କୌଣସି ଏକ ଅଞ୍ଚଳରେ ଗୋଟିଏ ଧର୍ମର ବିଭିନ୍ନ ମତାବଲମ୍ବୀର ଲୋକ ବାସ କରିବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ସହାବସ୍ଥାନ ଓ ସୌହାର୍ଦ୍ୟ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ନ ହେଲେ 
ବିଭିନ୍ନତା, ସୌହୀଭ୍, ବିଛିନ୍ତା ଓ ସଂକୀଣ ମନୋଭାବ ସୃଷ୍ିହେବା ସଙ୍ଗେ ସହେ ' ସାମାଜିକ 
ଜୀବନ କହ୍ୁଥିତ ହେବା ସୁନିଶ୍ଚିତ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟି କୋଣରୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ, ସମକ୍ଷାନୁକ୍ରମେ 
ଦଣ୍ଡନାଟ ପରମ୍ପର। ସମନ୍ସ ୟର ପ୍ରତୀକ, ଏକ୍ଯ ଓ ସଂହତିର ନିଦର୍ଶନରୂପେ ସମସ୍ତ 
ମତାବଲନ୍ବୀଙ୍କୁ ଏକତା ସୂତ୍ରରେ ବାନ୍ଧ ରଖ୍‌ ଆସିଛ । 


ଏତିହାସିକ୍କ କାଳରେ ସମୟାନୁକ୍ରମେ ସମାଜ ଓ ସାମୂହିକ ତଥା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନ 
ଓ ଚଳଣି ବଦଳୁଥାଏ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଦଣ୍ଡନାଟ ମଣିଷର ସହଯାତ୍ରୀରୂପେ ବହୂ ଅଭିଜ୍ଞତାକୁ 
ବହନ କରି ଆସିଛି । ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ଦଣ୍ତଡନାଟରେ ଡ଼ାଲଖାଇ, ରସରକେଲି, ମାଏଲାଜଡ, 
ଢାଇଫୂଲ ଆଦି ଲୋକନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତର ସମାବେଶ ଘଟିଛି । ଦଣ୍ଡନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତରେ 
ଦେବଦେବୀଙ୍କ ବନ୍ଦନାଠାରୂ ଆରମ୍ଭ କରି ପୌରାଣିକ ଆଖ୍ୟାନ, ଧର୍ମତକ୍‌, ପ୍ରେମ, ଥଟା- 
ତାମସା, ଛଟା-ଦାଏକା, ବ୍ୟଙ୍ଗ-ପରିହାସ, ଘରକଳି ପ୍ରଭୃତି ଅନେକ ବିଷୟ ବଣ୍ଠତ 
ହୋଇଥାଏ । ନୃତ୍ୟ, ଗୀତ ଓ ସଙ୍ଗୀତର ଏହା ଏକ ଅପୂର୍ବ ସମନୁୟ ଅଟେ | ଲୋକଜଢୀବନର, 
ସମସ୍ତ ସୁଖ, ଦୁଃଖ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଲୋକନାଟକରେ ଯେମିତି ପରିବେଷିତ ହୁଏ, ଏଥ୍‌ରେ ମଧ୍ଯ 
ତାହା କରାଯାଇଛି । 


ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତ ମଣିଷର ସହଜାତ ପ୍ରବୃତ୍ତି । ପରସ୍ପର ପରସ୍ପରକୁ ନେଇ ସମୃଦ୍ଧ ଓ 
ପରିପୁଷ୍ଟ । ଏଥ୍‌ରେ ଅଛି ଆଶା ଓ ଜୀବନପ୍ରବଣତା । ଦଣ୍ଡନୃତ୍ୟ, ଗୀତ ଓ ସଙ୍ଗୀତ ପ୍ରତିଟି 
ଦିଗରୁ ଓଡ଼ିଆ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ଓ ଲୋକଜୀବନର ଉକ୍କର୍ଷକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରେ । ଏହା ସାମୂହିକ 
ପରମ୍ପରାର ଏକ ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଅଂଶ । ସମୟ ସମୟରେ ଲିପିବଦ୍ଧ ଗୀତଟିଏ ମୌଖ୍‌କ କବିତା 
ପରି ଲାଗେ । ଝିନ୍ତୁ ଗାଇବାଲୋକ ଗାଇଲା ବେଳକୁ ଠିକ୍‌ ଗୀତର ରୂପ ଦେଇଥାଏ । କାରଣ 


ଘି 





ଗାୟକର ଆବେଗ ସହିତ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାବେ ଜଡ଼ିତ । ଦଣ୍ଡନାଟ ଆଶୁ କବିତ୍କର ଏକ 
ଉଦାହରଣ । ଏହା ସ୍ଵତଃସ୍ପୂର୍ତ ଆାନନ୍ଦର ପରିପ୍ରକାଶ । ଏହାର ଛନ୍ଦେ ଛନ୍ଦେ ତା'ର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି | 
କିନ୍ତୁ ଏଠି ବ୍ୟକ୍ତି ଗତ ପ୍ରଚେଷ୍ଟାକ୍ର ଗୁରୂତ୍ସ ଦିଆଯାଏ ନାହିଁ । ଦଣ୍ଡନାଟରେ ଉଚ୍ତି ପ୍ରତ୍ୟୁକ୍ତି 
ମାଧମରେ କିଏ କେତେବେଳେ ମୀନଟିଏ ବୋଲିଦେଲା ବୋଲି ଯଶ ଖୋଳେ ନାହିଁ, ତେଣୁ 
ତା'ର ସ୍ରଷ୍ଟା କିଏ ଖୋଜିବା କଷ୍ଟ । ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ ମୁହଁରୂ ମୁହଁକୁ, ପୀଢ଼ିରୁ ପୀଢ଼ିକୁ ସେ 
ଗଡ଼ିଆସେ । ଏହି କ୍ରମରେ ଏଠିସେଠି ସାମାନ୍ୟ ପରିବର୍ତନ ମଧ୍ଯ ଘଟିଥାଏ । ତେଣୁ ଦଣ୍ଡନାଟର 
ଗୀତ ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ବା ସାମୂହକ । ଏହାର ସ୍ରଷ୍ଟା ସମାଜ, ସମଗ୍ର ସଂପ୍ରଦାୟ । 


ଦଣ୍ଡନାଟ ସମୟରେ ଗାରେ ଯେଉଁ ସାମୂହିକ ମନୋଭାବ ପ୍ରକାଶ ପାଏ, ତାହା 
ପାରସ୍ପରିକତାର ଏକ ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରେ । ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥ୍‌ବା ଏହିପରି 
ଗୋଷ୍ଠୀଭାବଦ୍ମାରା ସାମାଜିକ ଏକ୍ୟ ସୁଦୃଢ଼ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ମନେହୁଏ, ଲୋକଙ୍କ ମଧରେ 
ସାମାଜିକ ଏକତ୍ସର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ତଥା ବ୍ୟାପକତା ନିମନ୍ତେ ଦଣ୍ଡନାଟ ଏକ ପାରମ୍ପରିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଅଟେ । ଆଡିକାଲି ଦଣ୍ଡନାଟରେ ସିନେମା ତଥା ଆଧୁନିକ ବାଦ୍ୟସଙ୍ଗୀତ ଓ ଶୈଳୀର ପ୍ରୟୋଗ 
ଦେଖାଯାଉଛି । ଲୋକକଳାକାରମାନଙ୍କୁ ଉପେକ୍ଷା, ମଞ୍ଚକଳାକାରଙ୍କ ଆଧ୍ପତ୍ୟ ସାଙ୍ଗକୁ 
ନଗର-ଜୀବନର ପ୍ରଭାବ ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ଦଣ୍ଡନାଟର ଆଧ୍ୟାତ୍ମ ଚେତନାକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦେଉଛି 
ବୋଲି ମନେହୁଏ । ସମୟାନୁକ୍ର ମେ ପରିବର୍ଭି ତ ପରି ସ୍ଥିତିରେ ଦଣ୍ଡନାଟ ପରମ୍ପର।ର 
ମୂଲ୍ୟବୋଧରେ ପରିବର୍ତନ ଘଟିବା ଫଳରେ ଏହାର ପୂର୍ବ ବଣ୍ଠାଢ଼୍ୟ ରୂପ କ୍ରମଶଃ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ 
ହୋଇପଡିବା ପରି ମନେହୁଏ । 
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ପଶ୍ଟ ମାରଞ୍ଚଳର 'ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତା' 


(ଏକ ସମାଜତାରାକ ଅଧ୍ୟୟନ) ' , 


ବଲାଙ୍ଗିର ଜିଲ୍ଲାର ଜରାସିଂହାଠାରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେଉଥ୍‌ବା ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା ଆଦିବାସୀ 
ଓ ସବର୍ଣ୍ଣଜାତିର ସାଙ୍କ୍‌ତିକ ସମନୟର ଏକ ଅପୂର୍ବ ନିଦର୍ଶନ । ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ପାଟ ଖଣ୍ଡା 
ଦେବତା ହେଲେ ସମନ୍ଵୟର ପ୍ରତୀକ-- ସବଣ୍ଠ ଓ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୈତ୍ରୀର ଜ୍ଜଳନ୍ତ 
ଉଦାହରଣ । କେବଳ ବଲାଙ୍ଗିର ନୁହେଁ, ସମଗ୍ର ପଶ୍ଚିମ-ଓଡ଼ିଶା, ଛତିଶଗଡ଼, ରାୟପୁର 
ତଥା ମଧ୍ଯପ୍ରଦେଶର ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରୁ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ଦର୍ଶନାର୍ଥୈ ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ସୁଅ 
ଦେଖ୍‌ବାକୁ ମିଳେ । ଲୋକଙ୍କର ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ଆଶୀର୍ବାଦ ପାଇ 
ବନ୍ଧ୍ୟାହାରୀର ସନ୍ତାନ ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ପାଗଳ ବ୍ୟକ୍ତି ଆରୋଗ୍ୟ ଲାଭ କରିଥାଏ । ଏହି 
ଦୁଇଟି କାର୍ଯ୍ୟ ଜରାସିଂହାରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେଉଥୁବା ପାଟଖଣ୍ଡାଯାତ୍ରାର ବିଶେଷତ୍ସ କହିଲେ ଚଳେ । 
ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ସୃଷ୍ଟି ଓ ପ୍ରଗତିର ଦେବତା ହେଲେ ପାଟଖଣ୍ଡା । ଜଞ୍ଜାଳ-ଯାତନାପୂଣ୍ଠ 
ସଂସାରର ଭୟାବହତାକୁ ଏଡ଼େଇ, ତମସାର ଘଞ୍ଚ ଆସ୍ତରଣକୁ ଭୁକ୍ଷେପ ନ କରି ଜନ ସମାଜକୁ 
ଅଗ୍ରଗତି କରିବା ପାଇଁ ଆହ୍ଲାନ ଦିଏ ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା । 


ବଲାଙ୍ଗିର ସହରଠାରୁ ଟିଟିଲାଗଡ଼ ରାସ୍ତାରେ ଗଲେ ପ୍ରଥମେ ଦେଗୀ ପଡ଼େ । ସେଇଠୁ 
ଜରାସିଂହା ଯିବାକୁ ହୋଇଥାଏ । ବଲାଙ୍ଗିର ସହରଠୁ ଜରାସିଂହା ପ୍ରାୟ ପନ୍ଦର ମାଇଲ ରାସ୍ତା । 
ଲୋକଦେବତା ପାଟଖଣ୍ଡାଙ୍କ ପ୍ରତି ଲୋକମନରେ କେତେ ପରିମାଣରେ ଭକ୍ତି ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧାଭାବ 
ଉଦ୍ରେକ ହୋଇଛି, ତାହା ଜଣାପଡ଼େ ପାଟଖଣ୍ଡାଯାତ୍ରା ସମୟରେ | ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସର ଶକ୍ତିରେ 
ଟାଣିହୋଇ ଭକ୍ତଗଣ ପାଦରେ ଚାଲି ଚାଲି କିମ୍ବା ବଳଦ ଗାଡ଼ିରେ ଯାତ୍ରାସ୍ଥଳକୁ ଯିବାର 
ଦେଖାଯାଏ । 


ଦେ-ଗୀଠୂ ଜଜରାସିଂହା ମାତ୍ର ତିନି ମାଇଲର ରାସ୍ତା । ପୂବେ ଜରାସିଂହା ପାଟଣାଗଡ଼ 
ରାଜ୍ୟର ଏକ ଗଡ଼ ଥ୍ଲା । ଏହାର ଦାୟିଚ୍ଗରେ ଥ୍‌ଲେ ଜଣେ କନ୍ଧ ଜମିଦାର । ଜରାସିଂହାର 
ଅଧ୍ଷ୍ଟାତ୍ରୀ ଦେବୀ ହେଲେ ମା ' ବ୍ରଢ଼ୀଆର । ତାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପ୍ରତିବର୍ଷ ଆଷାଢ଼ ମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ 
ପୂଣ୍ଠମୀ ଚିଥ୍‌ରେ ଯାତ୍ରା ଆୟୋଜନ କରାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଜରାସିଂହାସ୍ଥିତ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେଉଥ୍ବା ବାର୍ଷିକ ଯାତ୍ରା ବିଶେଷ ଲୋକପ୍ରିୟ । ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା 
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୨୯୩ ୦୭ “୩୩୩୮ ୨୨୬ ୪୩ ଵହ ର ମୁ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବୋଲି ଜନମାନସରେ ଧାରଣା ରହିଛି । ତେଣ୍ଠ ପ୍ରତିବର୍ଷ ଆଶ୍ଵିନ ମାସରେ 
ଦୀର୍ଘଦିନ ବ୍ୟାପୀ ଅନୁଷ୍ଠିତହେଉଥ୍‌ବା ଯାତ୍ରା ବେଶୀ ଲୋକପ୍ରିୟ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଦରୁତିବାହନ 
ଓଷା ବା ପୁଓଜିତିଆ ଦିନଠାରୁ ଏହି ପୂଜା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆଶ୍ଵିନ ମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ 
ସପ୍ତମୀ ନିଥ୍‌ରେ ଆରମ୍ଭ ହେଉଥବା ଏହି ଯାନ୍ନା ପୂର୍ଣମୀ ଦିନ `ସମାପ୍ନ ହହୋଲଥାଏ । ଏତେ 
ଦିନ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତତଃ ଗୋଟିଏ ଦିନ ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା ଦେଖ୍‌ବାକୁ ଭକ୍ତଗଣ ବ୍ୟାକୁଳ 
ହୋଇଥାନ୍ତି । ବିଶେଷ କରି ପୂର୍ଣ୍ଣମୀ ଦିନ ଦର୍ଶନ ନିମନ୍ତେ ଶହ ଶହ ଜନସମାଗମ ଦେଖବାକୁ 
ମିଳେ । 


ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରାର ଉତ୍ପତ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅନେକ କାହାଣୀ ଲୋକମ୍‌ ଖରେ ପ୍ରଚଳିତ । 
ଘଞ୍ଚ ଜଙ୍ଗଲ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ପାଟଣା ରାଜ୍ୟର ଅଧ୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ହେଲେ ପାଟଣେଣ୍ବରୀ । ଦେବୀଙ୍କୁ 
ବାହୁ-ସେବା କରି ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ଖସି--କରାଇ ପାରିଥ୍ଲେ | ତେଣୁ ସୁପ୍ରସନ ଚିରାରେ 
ପାଟଣେଶ୍ବରୀ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କୁ ବର ଯାଚିବାରୁ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ଦେବୀଙ୍କ ରାଜ୍ୟର 
ଟିକିଏ ଜଙ୍ଗଲ, ପାଟ ସିନ୍ଦୁର, ଶ୍ରୀପାଟ ଓ ମଣିମା ଡାକ ମାଗିଥ୍‌ଲେ | ପାଟଣେଶ୍ବରୀ ସେସବୁ 
ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କରିଥ୍‌ଲେ । ସେହିଦିନଠୁ ବଲାଙ୍ଗିର ଜିଲ୍ଲାର ପାଟଣାଗଡ଼ସ୍ଥିତ 
ପାଟଣେଣ୍ବରୀ ମନ୍ଦରଠାରୁ ପାଟସିନ୍ଦୂର ଓ ସମଲେଶ୍ବରୀ ଦେବୀଙ୍କ ମନ୍ଦିରଠୁଁ ପାଟ କନା ଆସିଲେ 
ଯାଇ ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ ହେବାର &@ଧ୍‌ ଅଦ୍ୟାବଧ୍‌ ପ୍ରଚଳିତ । ଆଦିବାସୀ ପରମ୍ପରା 
ସହିତ କିଭଳି ଭାବରେ ସ୍ଥାନୀୟ ସବଣ୍ତଜାତିର ପରମ୍ପରାର ମିଳନ, ସମନୁୟ ଓ ବିସ୍ତାରଣ 
ଘର୍ଟଛ, ତାହା ଏଥ୍‌ରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡ଼େ । ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ ଯେ କୌଣସି 
ଅଞ୍ଚଳର ସାଂସ୍କୃତିକ ଅଧ୍ୟୟନ ଯଦି ମହାନ୍‌ ପରମ୍ପରା ( ୦୮୫୮ ¡[୮&011100 ) ମଧରେ ସୀମିତ 
ହୋଇ ରହିଯାଏ, ତେବେ ତାହା ସ୍ଵୟଂସଂପୂରଣ୍ତ ନୁହେଁ | ତେଣୁ ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକ ସମାଜ ମଧ୍ଯରେ 
ଆଚରିତ ପରମ୍ପରା (1,1(1¢ [୮୮&୯1(1୦୮ ) ଦାରା ଗୃହୀତ ତଥା ସଞ୍ଚରିତ ହୋଇଥ୍ବା 
ଧ୍ଧାନଧାରଣା ତଥା ଚିନ୍ତାଧାରା ବିଚାରଯୋଗ୍ୟ ହେବା ସର୍ବାଦୌ ଯୁକ୍ତି ଯୁକ୍ତ । କାରଣ ଉଭୟେ 
ନିଜ ନିଜ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵୟଂସଂପୂଣ୍ଟ ନୁହଁନ୍ତି, ଉତ୍ତୟେ ପରସ୍ପରର ପରିପୂରକ । 


ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଉ ଏକ ସୁନ୍ଦର କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ । 
ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲ୍ଲା ଅନ୍ତର୍ଗତ ସାନଖେମ୍ବଣ୍ଡି ଅଞ୍ଚଳରେ ଏକ କନ୍ଧ ଦମ୍ପତି ଏକ ଜଙ୍ଗଲ ଭିତରେ ବାସ 
କରୁଥ୍ଲେ | ଢଙ୍ଗଲରୁ ଫଳ, ମୂଳ, କାଠ ଆଦି ସଂଗ୍ରହ କରି ସେମାନେ ନିଜର ଜୀବିକା 
ନିର୍ବାହ କରୁଥ୍‌ଲେ । ଏକଦା କନ୍ଧ ଲୋକଟି ଜନୈକ ସାହୂକାର ପାଖରୁ କିଛି ଅର୍ଥ ରଣସୂତ୍ରରେ 
ଆଣିଥ୍ଲା । କିଛଦନ ଗଲାପରେ ସାହୁକାର ରଣ ଅସୁଲି ନିମନ୍ତେ କନ୍ଧ ଦମ୍ପତର କୁଡ଼ଆକୁ 
ଆସିଲା । ସେତେବେଳେ ସେମାନେ ଜଙ୍ଗଲକୁ ଦୈନନ୍ଦିନ ଆହାର ଜୁଟାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 





୪୪ ସହ୍ୟ ୦୩୮୮ ୩୩. 


ଚାଲିଯାଇଥ୍ଲେ । ତେଣୁ ସାହୁକାର କୂଡ଼ିଆ ସମ୍ମୁଖସ୍ଥ ଏକ ମହୂଲ ଗଛ ତ ଳେ ଛାଇରେ ବିଶ୍ରାମ 
ନେଇ ସେମାନଙ୍କ ଆସିବା ଯାଏ ଅପେକ୍ଷା କରି ବସିଲା । ସେତେବେଳେ କୁଡ଼ିଆ ଭିତରକୁ 
ସାହୂକାରର ଦୃଷ୍ଟି ପଡ଼ିବାରୁ ସେ ଏକ ଅଦ୍ଭୁତ ଦୃଶ୍ୟ ଦେଖ୍‌ ଆଚମ୍ବିତ ହୋଇପଡ଼ିଲା । ଚାଳରେ 
ଗୋଟିଏ ମାନ ଖଳେଇ ଝୁଲୁଥୁଳ! ! ଖଳେଇର ଠିକ୍‌ ତଳେ ଗୋଟିଏ ପନିଖ୍‌ ଥୁଆ ହୋଇଥ୍ଳା ! 
ଖଳେଇ ଭିତରୂ ଗୋଟିଏ ପରେ ଗୋଟିଏ ମାଛ ଡ଼େଇଁପଡ଼ି ସିଧା ଯାଇ ପନିଖ୍‌ ଉପରେ ପଡ଼ୁଥ୍‌ଲା 
ଏବଂ ପଡ଼ିବା କ୍ଷଣି ତିନିଗଡ଼ ହୋଇ ଯାଉଥ୍‌ଲା । ଏବଂ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଉଭେଇ ଯାଉଥଲା । 
ଏହିପରି ଏକ ଅଦ୍ଭୁତଂଦୃଶ୍ୟ ଦେଖ୍‌ ସାହୁକାର ପକ୍ଷେ ବିସ୍କିତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ସେ ଅନୁଭବ 
କଲା ଯେ ପନିଖ୍ର ନିଘ୍ଟୟ କିଛ ଗୋଟିଏ ଦୈବୀଶକ୍ି ରହିନ୍ଥ । ଏହି ସମୟଚେ କକ୍ଧଦର୍ମ ତି 
ଜଙ୍ଗଲରୁ ଫଳମୂଳ ତଥା କାଠ ଧରି ଫେରିଲେ । ସାହୁକାରକୁ ଚିନ୍ତାମଗ୍ନ ଥ୍ବାର ଦେଖ୍‌ ସେ 
ଦୂହେଁ ବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇ ପଡିଲେ ଏବଂ ଦରଃଖପ୍ରକାଶ ମଧ୍ଯ କଲେ । ସାହୁକାର ସେମାନଙ୍କୁ ଏହି 
ଅଲୌକିକ ଘଟଣା ସଂପର୍କରେ କନ ଜଣାଇଲା ନାହିଁ । ରଣ ପ୍ରସଙ୍ଗ ପଡ଼ିବାରୁ ସାହୁକାର 
ସେମାନଙ୍କୁ କହିଲା ଯେ, “ଦୂମ୍ଭେ ଯଦି ମୋତେ ଗୋଟିଏ ଜିନିଷ ଦେଦ, ତେବେ ତୂମ୍ତେ 
ନେଇଥ୍ବା ରଣତକ ମାଫ୍‌ କରି ଦିଆଯିବ ।' ଗରିବ କନ୍ଧ ଦମ୍ପତ ଘରେ କଂଣ ବା ଏମିତି 
ମୂଲ୍ୟବାନ୍‌ ଢିନିଷଟିଏ ଅନ୍ଥ ଯେ ଯାହା ବଦଳରେ ସାହୁକାର ରଣତକ ମାଫ୍‌ କରିଦେବା 
ପାଇଁ କହୁଛି ଏକଥା କନ୍ଧ ଦମ୍ପତି ବୁଝିପାରୁ ନ ଥୁଲେ । ଯାହା ହେଉ, ସାହୁକାର କଥ।ରେ 
ଦୁହେଁ ରାଜି.ହୋଇଗଲେ । ସେଇଠୁ ସାହୁକାର ସେମାନଙ୍କର ପନିଖ୍ଟିକୁ ନେବାପାଇଁ ଆଗ୍ରହ 
ପ୍ରକାଶ କରିବାରୁ ସେ ଦବହେଁ ହସିଲେ ଏବଂ ବିନା ଦ୍ବିଧାରେ ପନିଖ୍‌ଟିକୁ ଆଣି ସାହୃକାରକୁ 
ଅର୍ପଣ କଲେ। 

ସେହି ରାତିରେ ସାହୁକାରକୁ ସ୍ଵପ୍ନ ହେଲା ଯେ ପନିଖ୍‌ଟି ହେଉଛନ୍ତି ସ୍ଵୟଂ ପାଟଖଣ୍ଡା 
ଦେବତା । ଦେବୀଙ୍କ ଆଜ୍ଞା ପାଇ ସକାଳୁ ସାହୁକାର ପନିଖ୍‌ଟିକୁ ଧରି ଦେବତାର ନି ଦ୍ଦେଶିତ 
ଦିଗରେ ଏକମୁହା ହୋଇ ବାହାରିଲା । ଅନେକ ଗୀ, ଗଣ୍ଡା, ନଭ, ନାଳ, ଜଙ୍ଗଲ, ପର୍ବତ 
ଡେଇଁ ଶେଷରେ ସେ ଜରାସିଂହା ଗ୍ରାମ ନିକଟସ୍ଥ ସୁନଗଡ଼ ନଛକୂଳରେ ଆସି ପହଞ୍ଚୁଲା । 
ନଦୀର ଉପକୂଳ ଘଞ୍ଚଜଙ୍ଗଲରେ ପରିପୂଣ୍ଠ ଥ୍ଲା | ନଭକୁଳରେ ପନିଖ୍ଟିକୁ ରଖ୍ଦେଇ 
ସାହୂକାର ସ୍ନାନ କରିବା ପାଇଁ ଗଲା । ସ୍ନାନ ସାରି ଫେରି ଦେଖ୍‌ଲା ବେଳକୁ ପନିଖ୍‌ଟି ଯଥା 
ସ୍ଥାନରେ ନାହିଁ । ବହୁତ ଖୋଜାଖୋଜି କଲାପରେ ମଧ୍ଯ ପନିଖ୍‌ର ସନ୍ଧାନ ସେ ପାଇପାରିଲା 
ନାହିଁ । ଏହା ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ମାୟା ମନେ କରି ଶେଷରେ ସାହୁକାର ସେଇଠୁ ନିଜ 
ଗ୍ରାମକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ତନ କଲା । ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ଏଇଠି ସାହୁ କାରର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଦୃଶ୍ୟ 
ହୋଇଯାଇଥ୍‌ବାରୂ, ସେହିଦିନଠୁ ଏହି ଅରଣ୍ୟକୁ “ଦେ-ଝାର' ବା ଦେବାରଣ୍ୟ ବୋଲି ଲୋକେ 
କହିଆ ସୁଛନ୍ତି । 





ସେହିଦିନ ରାତିରେ ଜରାସିଂହାର ଜମିଦାରଙ୍କୁ ସ୍ବପ୍ନରେ ଆସି ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା 
କହିଲେ, ' ' ହେ ରାଜା ! ମୁଁ ହେଉଛି ପାଟଖଣା ବନଖଣ୍ଡୀ | ସାନ ଖେମୁଣ୍ଡରୁ ଆସି ଏବେ ତୋ 
ରାଜ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ କରିଛି । ତୂ ମୋ ପାଇଁ ପୂଜଢାରାଧନାର ବ୍ୟବସ୍ଥା କର । ତୋର ମଙ୍ଗଳ 
ହେବ ।'' ଜମିଦାର ଭର ଦେଲେ, ' ମୋ ରାଜ୍ୟର ଲଷଦେବୀ ହେଲେ ବୃଢିଆଲ ଦେବୀ | 
ମୁଁ ତାଙ୍କର ସେବକ । ତାଙ୍କର ବିନାନୁମତିରେ ତୋତେ ମୁଁ କେମିତି ପୂଜା କରିବି । ସେ ଯଦି 
ରାଜି ହେବେ, ତେବେ ମୁଁ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ତୋର ପୂଜା କରିବି । ତେଣୁ ତୋତେ ବୁଢ଼ିଆଭିଠୁ 
ଅନୁମତି ଆଣିବାକୁ ପଡ଼ିବ ।'” ସେଇଠୁ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ବୁଢ଼ୀଆଭ ପାଖକୁ ଯାଇ ନିଜର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପ୍ରକାଶ କରିବାରୁ ବୂଢ଼ୀଆଭ କହିଲେ, “` ମୁଁ ହେଉଛି ପାଟଣାଗଡ଼ ରାଜ୍ୟର ଶ୍ରୀ 
ପାଟଣେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀଙ୍କ ସାମନ୍ତ ଦେବୀ । ମୁଁ ତୋତେ କେମିତି ଅନୁମତି ଦେବି ? ଏଠାରେ 
ତୋତେ ସ୍ଥାନ ଦେବାପାଇଁ ମୋର କୌଣସି ଆପରଭ୍ତି ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ତୋତେ ପାଟଣେଶ୍ବରୀଙ୍କ 
ପାଖରୁ ଅନୁମତି ଆଣିବାକୁ ପଡ଼ିବ !' ' 


ଶେଷରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ପାଟଣେଶ୍ବରୀଙ୍କ ଅନୁମତି ଲୋଡିଲେ । ପାଟଣେଶ୍ବରୀ 
କହିଲେ, “ଠିକ୍‌ ଅଛି, ତୂ ସାମନ୍ତ ହୋଇ ଢରାସିଂହାରେ ବୁଢ଼ୀଆଭ ଯେଉଁଠାରେ ସ୍ଥାନ ଦେବ, 
ସେଠାରେ ଆସନ ଗ୍ରହଣ କରି ପୂଜା ପାଇବୁ । ଏଣିକି ପ୍ରତିବର୍ଷ ଆଶ୍ଵିନ ମାସରେ ମୋର 
ଯାତ୍ରା ସମାପ୍ତ ପରେ ପରେ ତୋର ପର୍ବ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେବ । ମୋଠାରୁ ସିନ୍ଦୂର ଓ ସମଲେଶ୍ବରୀଙ୍କ 
ପାଖରୁ ପାଟ ଛିଟକନା ତୋ ପାଖକୁ ଯିବ । ତାକୁ ଗ୍ରହଣ କଲେ, ତୋତେ ମୋର ଶକ୍ତି ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ଏବଂ ତୂ ଆହୁରି ବଳୀୟାନ୍‌ ହେବୁ ତଥା ଭକ୍ତଜନଙ୍କ ଗୁହାରି ଶୁଣି ତାଙ୍କର ଦୁଃଖ, 
କଷ୍ଟ ନିବାରଣ କରିବୁ । ତୂ ଏଠାରୂ ଯିବାବେଳେ ମୋର ଭାଇ ` ବୁଢ଼ା ଡଙ୍ଗର' କୁ ମଧ୍ଯ ସାକ୍ଷାତ୍‌ 
କରିବୁ ଓ ମୋର ନିଦ୍ଦେଶ କହି ତାକୁ ମଧ୍ଯ ସାଙ୍ଗରେ ନେବୁ । ବୁଢ଼ା ଡଙ୍ଗରୂକୁ ଦେଖ୍‌ଲେ, 
ବୁଢ଼ୀଆଣ ତୋତେ ଆଉ ଅବିଶ୍ବାସ କରିବ ନାହିଁ ଏବଂ ମୋର ଆଦେଶ ମୁତାବକ ତୋର 
ପୂଢା ଓ ଯାତ୍ରା ଅନୂଷ୍ଠିତ ହେବ । ଏଥ୍‌ରୁ ମଳେହ୍ରଏ ଯେ ଜାତି, ଧର୍ମ, ବଣ ଭାଷା ଓ ବିଶ୍ଵାସର 
ବିଭେଦକୁ ପରିହାର କରି ମୈତ୍ରୀ, ପ୍ରୀତି ଓ ଭକ୍ତିର ସମନୁୟାମ୍ମକ ପରିପ୍ରକାଶ ହେଉଛନ୍ତି 
ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ଓ ଜନମାନସରେ ସେହି ଭାବନାକୁ ପରିପ୍ରସାର କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରାର ଉପ୍ପରି । 


ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ, ପାଟଣାଗଡ଼ରୁ ଜରାସିଂହା ଯିବା ରାସ୍ତାରେ କୁଡ଼ା ସିଂହା 
ନାମକ ଏକ ଗ୍ରାମ ପଡ଼େ । ଏହି ଗ୍ରାମ ନିକଟସ୍ଥ ବୁଢ଼ା ଡଙ୍ଗର ନାମକ ଏକ ପର୍ବତରେ 
ବୃଢ଼ାଡଙ୍ଗର ଦେବତା ବାସ କରନ୍ତି । ଦେବତାଙ୍କ ନାମରେ ପାହାଡ଼ର ନାମ ମଧ୍ଯ କାଳକ୍ରମେ 
ବୁଢ଼ା ଡଙ୍ଗର ହୋଇଯାଇଛି । ସ୍ଥାନୀୟ ଭାଷାରେ ଡଙ୍ଗର ଅର୍ଥ ଛୋଟ ପାହାଡ଼ । କାନ୍ଦୁଲ ଫସଲ 


୪୬ 
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ଆମଦାନି ପରେ ପରେ ଏଠାରେ ପ୍ରତିବର୍ଷ କାନ୍ଦୂଲ ଯାତ୍ରା ମହାସମାରୋହରେ ପାଳିତ 
ହୋଇଥାଏ । ଯାହାହେଉ, ବୁଢ଼ାଡଙ୍ଗରକୁ ସାଙ୍ଗରେ ଧରି ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ବୁଢ଼ୀଆଭ ପାଖକୁ 
ଆସି ସମସ୍ତ ବୃତ୍ତାନ୍ତ ଜଣାଇଲେ । ଏହା ଶୁଣି ବୁଢ଼ୀଆଭ ତାଙ୍କର ଦୁଇ ପାର୍ଶ୍ଵ ଦେବତା ବିରୂପାଣୀ 
ଓ ଳେନା ଦେବତାଙ୍କ ସହ ମାନଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ଦେଝାର ଜଙ୍ଗଲରେ ରହିବା ମାଲି ସ୍ଥାନ 
ଦେଲେ । ସେହିଁ ଦିନଠାରୁ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ଏକ ମହୁଲ ଗଛର (?\¶801)0(ଠ8 100169) 
କୋରଡରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଲେ । ଏହି ଗଛ ଯଦି କୌଣସି କାରଣ ବଶତଃ ମରିଯାଏ, ତାହାହେଲେ 
ଜ୍ଞନ୍ୟ ଏକ ମହୂଲ ଗଛର କୋରଡକୁ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କୁ ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ କରାଯାଏ । ମହୂଲଗଛ 
ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି, ଗଛରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ବାସ କରନ୍ତି ନାହିଁ । 


ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ ସମ୍ପକ୍ରେ ଆଉ ଏକ ଇତିହାସ- ଭିତିକ କାହାଣୀ 
ଲୋକମୁଖରେ ପ୍ରଚଳିତ ଅଛି । ପାଟଣାଗଡ଼ ଓ ବସ୍ତର ମଧ୍ଯରେ ହୋଇଥ୍‌ବା ଏକ ଯୁଦ୍ଧଘଟଣା 
ସହିତ ଏହି କାହାଣୀର ସଂପକ ରହିଛି । ଏହି କଥାନୁଯାୟୀ ପାଟଣାଗଡ଼ର ସୈନ୍ଯମାନେ 
ବସ୍ତରଗଡ଼କୁ ଘେରି ଯୁଦ୍ଧ ନିମିତ୍ତ ଅପେକ୍ଷା କରିଥାନ୍ତି । ଏହିପରି କିଛି ଦିନ ବିତିଗଲା । 
ସେତେବେଳେ ଜଣେ ବୃଦ୍ଧା ପ୍ରତିଦିନ ମୁଢ଼ି ବିକ୍ରି କରିବାକୁ ଆସୁଥ୍‌ଲା । ସେହି ମୁଢ଼ି ଖାଇ 
କିଛି ସୈନ୍ୟ ପ୍ରତିଦିନ ମୃତ୍ୟୁମୁଖରେ ପଡ଼ୁଥ୍‌ଲେ । ଏହିକଥା କିନ୍ତୁ ରାଜୀ କିମ୍ବା ସୈନ୍ଯମାନେ 
ଜାଣିପାରୁ ନଥ୍ଲେ | ବିନାଯୁଦ୍ଧରେ ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କର ଅକାଳମ୍ୃତ୍ୟୁ ଜନିତ ଘଟଣା ପାଟଣା 
ମହାରାଜାଙ୍କୁ ବଡ଼ ବିବ୍ରତ କଲା । ସେ ଚିନ୍ତିତ ଏବଂ ବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇ ପଡ଼ିଲେ । ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ନିଜ ରାଜ୍ୟକୁ ଦୂତ ପ୍ରେରଣ କରି ମଦନ ଓ ହୀରା ନାମକ ଦୁଇଜଣ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଗୁଣିଆଙ୍କୁ ସେ 
ଡକାଇ ଆଣିଲେ । ପାଟଣାଗଡ଼ରୁ ଗୁଣିଆ ଦ୍ବୟ ଆସି ଅନୁସନ୍ଧାନ କଲା ପରେ ଜାଣିଲେ ଯେ 
ବୃଦ୍ଧାର ମୁଢ଼ିଖାଇ ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ଘଟୁଛି | ସେମାନେ ଏହା ମଧ୍ର ଜାଣିପାରିଲେ ଯେ 
ସେହି ବୁଦ୍ଧା ଜଣକ ବସ୍ତରର ଇଷ୍ଟଦେବୀ ସ୍ଵୟଂ “ବସ୍ତ୍ରେନଂ ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କେହି ନୁହଁନ୍ତି । 
ସେଇଠୁ ମହାରାଜା ବସ୍ତ୍ରେନ ଦେବୀଙ୍କୁ ଆରାଧନା କରି ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିପାରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଆଗ୍ରହ 
ପ୍ରକାଶ କରିଥ୍‌ଲେ ଯେ ଏଣିକି ସେ ପାଟଣାଗଡ଼ର ସବେତ୍ର ବସ୍ତ୍ରେନ ଦେବୀଙ୍କ ପାଇଁ. ପୂଜାର 
ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିବେ । 


ବସ୍ତର ବିଜୟରୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ତନ କରି ମହାରାଜାଙ୍କ ନିଦ୍ଦେଶରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗ୍ରାମରେ 
ସ୍ଥାନୀୟ ଗ୍ରାମଦେବତା ବା ଗ୍ରାମଦେବୀଙ୍କ ସହିତ “ବସ୍ତେନ' ମଧ ପୂଜା ପାଇଲେ | ଗୁଣିଆ 
ଦ୍ୟଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇ ମହାରାଜା ପାଟଣାଗଡ଼ଠାରେ ମଦନ ଗଡ଼ିଆ ବନ୍ଧ ଓ 
ହୀରାସାଗର ନାମକ ଦୁଇଟି ବନ୍ଧ ନି ମାଣ କରାଇଥ୍‌ ଲେ । ଏହି ବସ୍ତର ଯୁଦ୍ଧ ସମୟରେ 
ମହାରାଜାଙ୍କ ପ୍ରାଥ ନାରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇ ପାଟଣେଶ୍ବରୀ ସ୍ଵୀୟ ଅଙ୍ଗରୁ ପାଟଖଣ୍ଡାକୁ ଜାତ କରି 


୪୭ ମମମବଦ ଚହ୯ଏ୍୍‌ବ୭୪୭ 





ରାଜାଙ୍କୁ ଅପଣ କରିଥ୍ଲେ । ସେହି ଖଣ୍ଡାର ସହାୟତାରେ ପାଟଣା ମହାରାଜାଙ୍କ ବସ୍ତର ବିଜୟ 
ସମ୍ଭବ ହୋଇଥ୍ଲା ବୋଲି ଶୁଣାଯାଏ । ଜରାସିଂହା ଅଞ୍ଚଳର କନ୍ଧରାଜା ଓ ସୈନ୍ଯମାନେ 
ପାଟଣାଗଡ଼ ରାଜାଙ୍କୁ ଏହି ଯୁଦ୍ଧରେଓଚ଼ିଶେଷ ସାହାଯ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରିଥ୍ଲେ । ତେଣୁ ଯୁଦ୍ଧରୁ 
ଫେରିବା ପରେ ମାଟଣାମଡ଼ ଲାଳା କସହ ଖଣ୍ଡାଟିକୁ କନ୍ଧମାନଙ୍କୁ ଉପହାନ ସ୍ଵରୂପ ଦେଇଥ୍ଲେ । 
ତାପରେ ପାଟଣେଶ୍ବରୀଙ୍କ ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ଜରାସିଂହାଠାରେ ପାଟ- ଖଣ୍ଡାକୁ ପୂକାା କରାଯାଇ 
ଆସୁଅଛି । ସେହ କାରଣରୁ ପାଟଖଣ୍ଡା ପୂଜାକୁ “ବୀରପୂଜା ' ବୋଲି ମଧ୍ୟ ଅଭିହିତ କରାଯାଏ । 


ଉପରୋକ୍ତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀଗୁଡ଼ିକୁ ବିଶ୍ଳେଷଣ କଲେ, ଏହାର ସାମାଜିକ ପଟଗରୁମି, ସାଂସ୍କୃତିକ 
ସମ୍ପକ ତଥା ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ସଂପର୍କରେ ସୂଚନା ମିଳିଥାଏ । କାହାଣୀ ଅପ୍ନେକ୍ଷା କାହାଣୀର 
ସାମାଜିକ ପଟଟଭୁମି ବିଶେଷ ଗୁରୂତ୍ପପୂର୍ଣ। କାରଣ ସାମାଜିକ ଭିଭ୍ତିରୁ ହଁ ବିଷୟର ବିଶ୍ବସନୀୟତା 
ସମ୍ପକରେ ଜାଣିହୁଏ । ଦ୍ବିତୀୟ କାହାଣୀରୂ ଗୋଟିଏ କଥା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡ଼େ ଯୈ ସ୍ଥାନାନ୍ତରଣ 
† ୮୮181୮81107 ) ଦାରା ସଂସ୍ବତିକ ବିସରଣ ଘଟିଥାଏ | ଏହି କାହାଣୀ ଅନୁଯାୟୀ ପାଟଖଣ୍ଡା 
ଦେବତୀ ଜରାସିଂହାଠାରେ ପୂଜା ପାଇବା ପାଇଁ ସ୍ଥାନୀୟ ବୁଢ଼ୀଆଭ ପାଖକୁ ଯାଇଛନ୍ତି । ତା' 
ପରେ ପାଟଣାଗଡ଼ର ପାଟେଣେଶ୍ବରୀଙ୍କ ନିକଟକୁ ଯାଇଛନ୍ତି । ପାଟଣେଶ୍ବରୀଙ୍କ ଆଦେଶକ୍ରମେ 
ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ବୁଢ଼ୀଆଭର ସାମନ୍ତରୂପେ ଜରାସିଂହାରେ ପୂଜା ପାଇଛନ୍ତି । ଏସବୁ 
ବିଶ୍ଳେଷଣ କଲେ, ମନରେ ସ୍ଵତଃ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯେ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଭିତରେ ଥ୍ବା ଏହି ଅଭିପ୍ରାୟ 
କେଉଁ ମନୋବୃତ୍ତିର ପରିପୋଷକ ? ଏହାର ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଭିରି କ'ଣ ? କିମ୍ବଦନ୍ତୀ 
ଅନ୍ତର୍ଗତ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଓ ଅଭିପ୍ରାୟଟି ସେହି ସମାଜର କେଉଁ ଚିତ୍ରକୁ ବହନ କରେ ? 


ଏତିହାସିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କଲେ, ଚୌହାଣ ଶାସନ ପୂର୍ବରୁ ପାଟଣାଗଡ଼ 
ଅଞ୍ଚଳ ଅଷ୍ଟମଲ୍ଲିକଙ୍କ ଦ୍ବାରା ପରିଚାଳିତ ହେଉଥ୍‌ଲା । ଏହି ଆଠଜଣ ମଲ୍ଲିକ ବା ସରଦାର 
ସମ୍ଭବତଃ ଆଦିବାସୀ ଥ୍‌ଲେ । ସେମାନେ ଆଠଟି ଗଡ଼ର ମଲ୍ଲିକ ଥ୍ଲେ । ବଲାଙ୍ଗୀର ଜିଲ୍ଲା 
ଗେଳେଟିଅର ( ପୃ ୪୮-୪୯ ) ଅନୁସୀରେ ଏହି ଆଠଟି ଗଡ଼ର ନାମ ହେଲା ପାଟଣାଗଡ଼, 
କାଗନଗଡ଼, ସାଲେଭଟାଗଡ଼, ସିନ୍ଵଧେକେଲାଗଡ଼, କୋଲନଗଡ଼, ଗୋରାଗଡ଼, କୋମନାଗଡ଼ 
ଓ ଜରାସିଂହାଗଡ଼ । ଏବେ ମଧ୍ଯ ଜରାସିଂହାର ଜମିଦାର ଜଣେ କନ୍ଧ ବୋଲି ଜଣାପଡ଼େ । 
ପ୍ରନଶ୍ଚ ଏହି ଅଞ୍ଚଳ ଏକ ଆଦିବାସୀବହୁଳ ଅଞ୍ଚଳ ଥ୍ଲା । ପ୍ରଶାସନିକ ତଥା ଅର୍ଥ ନୈତିକ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଜରାସିଂହାଗଡ଼ର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ ଥ୍ଲା । ମହାରାଜା ରାମଚନ୍ଦ୍ର ସିଂହଦେଓଙ୍କ 
( ୧୭ ୬୫- ୧୮ ୨୦ ) ସମୟରେ ଏହା ଏକ ଖରପୋଶଦାରୀ ଇଷ୍ଟେଟ୍‌ ଥ୍ଲା | ମହାରାଜାଙ୍କର 
ଚାରୋଟି ସ୍ତ୍ରୀ ଥ୍ଲେ । ଚତୁଥ ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ଗ୍ଭରୁ ଗୋଟିଏ ପୁତ୍ର ସନ୍ତାନ ଜାତ ହୋଇଥ୍ଲା । ତାର 
ନାମ ଥ୍ଲା ଯୁବରାଜ ସିଂହ । ମହାରାଜା ତାଙ୍କର ଦ୍ଭି ତୀୟ ରାଣୀଙ୍କ ଅନୁରୋଧ କ୍ରମେ 


ଆନ ୮ ମମ 


ଯୁବରାଜସିଂହର ଭରଣପୋଷଣ ନିମନ୍ତେ ଜରାସିଂହା ଇଷ୍ଟେଟ୍‌ ଦାନ କରିଥ୍‌ଲେ । ୧୯୩୭ 
ମସିହାରେ ହୋଇଥ୍ବା ସେଟେଲମେଣ୍ଡରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ୨୨୮ ଗୋଟି ଗ୍ରାମ ଏହାର 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଥଲା ଏବଂ ଏହାର ଆୟତନ ଥ୍ଲା ପ୍ରାୟ ୨୪୨ ବଗ ମାଇଲ । 


ରଭପାରୋକ୍ତ ଅନୁଶୀଳନରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣ୍ୟ୍‌ପଡେ ଯେ ବହୁଦିନରୁ ଜରାସିଂହାଗଡ଼ ସାମାଜିକ 
ଧାର୍ମିକ, ପ୍ରଶାସନିକ, ଆର୍ଥୁକ, ରାଜନୈତିକ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିଜର ଏକ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ କରି ପାରିଥ୍‌ଲା । ଏଠାରେ ଅଷ୍ଟମଲ୍ଲିକଙ୍କୁ ଆୟତ୍ତ କରି ଚୌହାଣ ବଂଶର ରମାଇ 
ଦେବ ଚତୂଦ୍ଦଶ ଶତାବ୍ଦୀର ମଧ୍ଯ ଭାଗରେ ପାଟଣାଗଡ଼ର ରାଜା ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ସମ୍ଭବତଃ ସ୍ଥାନୀୟ 
ଆଦିବାସୀ ଲୋକଙ୍କ ସହାୟତା ବିନା ରାଜ୍ୟ ଶାସନ କାର୍ଯ୍ୟ କଦାପି ସମ୍ଭବପର ନ ଥ୍ଲା । 
ତେଣୁ ଆଦିବାସୀ ଏବଂ ହିନ୍ଦୁ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ତଥା ଆର୍ଥୁକ ଆଦି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସମ୍ପକ ସ୍ଥାପନ କରିବା ଅନିବାଯ୍ୟ ଥ୍ଲା ବୋଲି ମନେ ହୁଏ । ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାବାଦ 
ରାଜ୍ୟ ଗଠନ ପକ୍ଷେ ବାଧକ ହୋଇ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଏହ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
କନ୍ଧମାନଙ୍କର ପାଟଖଣ୍ଡା। ଦେବତାଙ୍କୁ ସବଣ୍ଠ ହିନ୍ଦୁ ଦେବ - ଦେବୀଙ୍କ ସହିତ ସ୍ଥାନ ଦେଇ 
ଆଦିବାସୀ ହିନ୍ଦୁ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍ଲୟ ଦିଗରେ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ପଦକ୍ଷେପ ନିଆଯାଇଛି ବୋଲି 
ଜଣାପଡ଼େ । ପାଟଣାଗଡ଼ ରାଜ୍ୟର ଏକ୍ୟ ଓ ସଂହତିକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପାଟଖଣ୍ଡା 
ପର୍ବର ରାଜନୈତିକ ଭୁମିକାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 


ମନେ ହୂଏ ଏହି ଘଟଣା ଘଟିବା ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଗଙ୍ଗବଂଶର ରାଜତ୍ସ କାଳରେ ଖାଦ୍ୟ 
ଅନ୍ନେଷଣରେ ହେଉ ଅବା ଗୋଷ୍ଠୀ ବିବାଦକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି କନ୍ଧମାଳ ଅଞ୍ଚଳରେ ବସବାସ 
କରୂୁଥ୍୍‌ବା କନ୍ଧଗୋଷ୍ଠୀର କେତେ ଲୋକ ଜରାସିଂହୀ ଅଞ୍ଚଳକୁ ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ କେତେଜଣ ପାରଳାଖେମୁଣ୍ଡି ଅଞ୍ଚଳକୁ ମଧ୍ଯ ଗମନ କରିଥୁବାର ଅନୁମାନ 
କରାଯାଏ । ସେମାନଙ୍କର ମୂଳ ବାସସ୍ଥାନ ତଥା ସେମାନେ ଆସିଥ୍ବା ସ୍ଥାନଗୁଡ଼ିକର ଉଲ୍ଲେଖ 
ମଧ୍ଯ କିମ୍ବଦନ୍ତୀରୁ ଜଣାପଡ଼େ । ସହାବସ୍ଥାନ ଫଳରେ କାଳକ୍ରମେ ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକଙ୍କ ସହିତ 
ସେମାନଙ୍କର ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଛି । ସମ୍ଭବତଃ ପ୍ରଥମ ପଯ୍ୟାୟରେ ସେମାନେ 
ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ଥ୍‌ଲେ । କନ୍ଧମାନେ ଏକ ଲଢ଼ୁଆ ଜାତି । ନିଜର ବୀରତ୍ଵ ପ୍ରଦର୍ଶନ ପୂର୍ବକ 
ସମୟାନୁକ୍ରମେ ସେମାନେ ଜରାସିଂହା ଅଞ୍ଚଳରେ ନିଜର ପ୍ରଭୂତ୍ସ ବିସ୍ତାର କରିବାକୁ ସମର୍ଥ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ତା ପରେ ନିଜ ସଂପ୍ରଦାୟରୂ ଜଣକୂ ସରଦାର ବା ମଲ୍ଲିକ ରୂପେ ବାଛି ସଂଘବଦ୍ଧ 
ଭାବେ କୃଷିକର୍ମ ତଥା ଜଙ୍ଗଲ ଉପରେ ନିଭ୍ଭର କରି ସ୍ଥାୟୀ ଜୀବନଯାପନ ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି । 
ପାଟଣାଗଡ଼ ଅଞ୍ଚଳରେ ସେମାନେ ନିଜର ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଆସନ ହାସଲ କରିପାରିଥ୍ଲେ ମଧ୍ଯ 
ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ହିନ୍ଦୁକରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଯୋଗୁଁ ସେମାନେ ସ୍ଥାନୀୟ ସାମାଜିକ ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ 





ସ୍ତରରେ ( 5୦୯1ଟ&1 870 ୦ 11((1୮4] ¡[16୮ &୮୦1)7/ ) ନିମ ଶ୍ରେଣୀର ସାନ ପାଇଛନ୍ତି । ସାନୀୟ 
ବୁଢ଼ୀଆଭ, ବୁଢ଼ାଡଙ୍ଗର ତଥା ପାଟଣେଶ୍ବରୀଙ୍କ ସହ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାର ସମ୍ପର୍କରୁ ଏହା 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । ଏହିପରି କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ମିଥ୍ୟା ଚେତନାକୁ ଜନ୍ମଦିଏ । ଉପରୋକ୍ତ କମ୍ବଦନ୍ତୀରୁ 
ସୁସ୍ପଷ୍ୟ ହୁଏ ଯେ ରାଜ୍ୟ ଗଠନ ତଥା ହନ୍ଦ୍ର କରଣ-ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ କନ୍ଧମାନେ ସାମିଲ ହେବାମରେ 
ସେମାନେ ନିଜ୍ଚର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପରିଚୟକୁ (1060(10/ ) ପରିହାର କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ହିନ୍ତୁ ଜାତି- 
ପ୍ରଥାର ମାନସିକ ପ୍ରତିବନ୍ଧନକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନେଇଛନ୍ତି । ତେଣୁ କନ୍ଧମାନଙ୍କର ପାଟଖଣ୍ଡା 
ଦେବତା, ବୁଢ଼ୀଆର ଦେବତାର ସାମନ୍ତ ରୂପେ ସମାଜରେ ଗା୍ହୀତ | 


ଆଗରୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛୁ ଯେ କନ୍ଧମାନେ ଏକ ଯୋଦ୍ଧା ଜାତି । ପାଟଣାଗଡ଼ ମହାରାଜା 
ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ସେମାନଙ୍କର ସହାୟତା ଲୋଡ଼ିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । କାରଣ ରାଜା ହିସାବରେ 
ନିଜ ରାଜ୍ୟକୁ ଶକ୍ତି ଶାଳୀ ତଥ। ସଂପ୍ରସାରିତ କରିବା ସମସ୍ତ ରାଜାଙ୍କର କାମନା ଥାଏ । ଏହି 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଏଠାର କନ୍ଧଲୋକଙ୍କୁ କରଗତ କରିବା ରାଜାଙ୍କ ପକ୍ଷେ ଅନିର୍ବାର୍ଯ୍ୟ ମନେ ହୁଏ । 
ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ରାଜାଙ୍କ ଏହି ନୀତି ତାଙ୍କୁ ସଫଳତା ଆଣି ଦେଇଛି । ପାଟଣା ଓ ବସ୍ତର 
ମଧ୍ଯରେ ଯୁଦ୍ଧ ହୋଇଛି । ବସ୍ତରର ଦନ୍ତେୱାଡ଼ା ଦୁର୍ଗକ୍ ପାଟଣାଗଡ଼ର ସୈନ୍ଯମାନେ ଅବରୋଧ 
କରିଛନ୍ତି । ପାଟଣାଗଡ଼ର ବିଜୟ ନିମନ୍ତେ ସମ୍ଭବତଃ କନ୍ଧମାନଙ୍କର ଭୁମିକା ଗୁରୁତ୍ଵ ପୁର୍ଣ ଥଲା । 
ତୃତୀୟ କାହାଣୀରୂୁ ଏହା ସହଜେ ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟି କୋଣରୁ ମଧ୍ଯ 
ପାଟଖଣ୍ଡାଯାତ୍ରାକୁ ବୀରପୂଜା ବୋଲି ଅଭିହିତ କରିବା ଯୁକ୍ତି ଯୁକ୍ତ ମନେହୁଏ । 


କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ଆର୍ଥିକ ପଟ୍ଟଭୂମିକୁ ଦୃଷ୍ଟିପାତ କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଜରାସିଂହାସ୍ିଷ୍୍ 
ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ମହୁଲ ଗଛ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଗଛରେ ରହନ୍ତି ନାହିଁ । ଏଠାରେ 
କହିରଖ୍ବା ଉଚିତ ଯେ, ଆର୍ଥିକ ଦୃଷ୍ିକୋଣରୁ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନରେ ମହୁଲର ଉପାଦେୟତା 
ଖୁବ୍‌ ବେଶୀ । ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମହୁଲ ଏକ ଉତ୍ତମ ଖାଦ୍ୟ । ଏତତ୍‌ ବ୍ୟତୀତ ମହୁଲ - 
ନିର୍ମିତ ମଦ ମଧ୍ଯ ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ବିଶେଷ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥାଏ । ଆଦିବାସୀର 
ବିଭିନ୍ନ ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ତଥା ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ମଦର ବହୁଳ ବ୍ୟବହାର ଦେଖ୍‌ବାକୁ ମିଳେ । 
ପୁନଶ୍ଚ ଜଙ୍ଗଲରୂ ମହୂୁଳ୍ଳ ସଂଗ୍ରହ କରି ଆଦିବାସୀ ମାନେ ବଜାରରେ ବିକ୍ରି କରି ଦୂଇ ପଇସା 
ରୋଜଗାର ମଧ୍ଯ କରଥାନ୍ତ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୂ ମହୂଲ ଗଛର ସୃଷ୍ଟି ତଥା ସୁରକ୍ଷା ସେମାନଙ୍କ 
ଆର୍ଥୁ୍‌କ ତଥା ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପକ୍ଷେ ଅପରିହାଯ୍ୟ । ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
ମଧ୍ଯରେ ରଖ୍‌ବା ଦଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସମ୍ଭବତଃ ସେମାନେ ଏହାକୁ ତାଙ୍କର ଧର୍ମ ସହିତ ମିଶେଇ 
ଦେଇଛନ୍ତି । 





ଯୁବରାଜସିଂହର ଭରଣପୋଷଣ ନିମନ୍ତେ ଜରାସିଂହା ଇଷ୍ଟେଟ୍‌ ଦାନ କରିଥ୍‌ଲେ । ୧୯୩୭ 
ମସିହାରେ ହୋଇଥ୍ବା ସେଟେଲମେଣ୍ଡରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ୨୨୮ ଗୋଟି ଗ୍ରାମ ଏହାର 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଥଲା ଏବଂ ଏହାର ଆୟତନ ଥ୍ଲା ପ୍ରାୟ ୨୪୨ ବର୍ଗ ମାଇଲ । 


ରଭପରୋକ୍ତ ଅନୁଶ୍ରୀଳନରୁ ସଷ୍ଟ ଜଣ!ପଡେ ଯେ ବହୁଦିନରୁ ଜର!ସିଂହାଗଡ଼ ସାମାଜିକ 
ଧାର୍ମିକ, ପ୍ରଶାସନିକ, ଆର୍ଥ୍କ, ରାଜନୈତିକ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ବରେ ନିଜର ଏକ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ କରି ପାରିଥ୍‌ଲା । ଏଠାରେ ଅଷ୍ଟମଲ୍ଲିକଙ୍କୁ ଆୟତ୍ତ କରି ଚୌହାଣ ବଂଶର ରମାଇ 
ଦେବ ଚତୁଦ୍ଦଶ ଶତାବ୍ଦୀର ମଧ୍ଯ ଭାଗରେ ପାଟଣାଗଡ଼ର ରାଜା ହୋଇଥ୍ଲେ । ସମ୍ଭବତଃ ସ୍ଥାନୀୟ 
ଆଦିବାସୀ ଲୋକଙ୍କ ସହାୟତା ବିନା ରାଜ୍ୟ ଶାସନ କାର୍ଯ୍ୟ କଦାପି ସମ୍ଭବପର ନ ଥ୍ଲା | 
ତେଣୁ ଆଦିବାସୀ ଏବଂ ହିନ୍ଦୁ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ତଥା ଆର୍ଥୁକ ଆଦି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସମ୍ପକ ସ୍ଥାପନ କରିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଥ୍ଲା ବୋଲି ମନେ ହୁଏ । ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାବାଦ 
ରାଜ୍ୟ ଗଠନ ପକ୍ଷେ ବାଧକ ହୋଇ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
କନ୍ଧମାନଙ୍କର ପାଟଖଣ୍ଡ। ଦେବତାଙ୍କୁ ସବଣ୍ଠ ହନ୍ଦୁ ଦେବ - ଦେବୀଙ୍କ ସହିତ ସ୍ଥାନ ଦେଇ 
ଆଦିବାସୀ ହିନ୍ଦୁ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍ଲୟ ଦିଗରେ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ପଦକ୍ଷେପ ନିଆଯାଇଛି ବୋଲି 
ଜଣାପଡ଼େ । ପାଟଣାଗଡ଼ ରାଜ୍ୟର ଏକ୍ୟ ଓ ସଂହତିକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପାଟଖଣ୍ଡା 
ପର୍ବର ରାଜନୈତିକ ଭୂମିକାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 


ମନେ ହୁଏ ଏହି ଘଟଣା ଘଟିବା ବହୁ ପୂର୍ବରୂ ଗଙ୍ଗବଂଶର ରାଜତ୍ସ କାଳରେ ଖାଦ୍ୟ 
ଅନ୍ନେଷଣରେ ହେଉ ଅବା ଗୋଷ୍ଠୀ ବିବାଦକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି କନ୍ଧମାଳ ଅଞ୍ଚଳରେ ବସବାସ 
କରୁଥ୍ବା କନ୍ଧଗୋଷ୍ଠୀର କେତେ ଲୋକ ଜରାସିଂହା ଅଞ୍ଚଳକୁ ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ କେତେଜଣ ପାରଳାଖେମୁଣ୍ଡି ଅଞ୍ଚଳକୁ ମଧ୍ଯ ଗମନ କରିଥ୍ବାର ଅନୁମାନ 
କରାଯାଏ । ସେମାନଙ୍କର ମୂଳ ବାସସ୍ଥାନ ତଥା ସେମାନେ ଆସିଥ୍ବା ସ୍ଥାନଗୁଡ଼ିକର ଉଲ୍ଲେଖ 
ମଧ୍ଯ କିମ୍ବଦନ୍ତୀରୂୁ ଜଣାପଡ଼େ । ସହାବସ୍ଥାନ ଫଳରେ କାଳକ୍ରମେ ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକଙ୍କ ସହିତ 
ସେମାନଙ୍କର ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଛି । ସମ୍ଭବତଃ ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ସେମାନେ 
ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ଥ୍‌ଲେ । କନ୍ଧମାନେ ଏକ ଲଢ଼ୁଆ ଜାତି । ନିଜର ବୀରତ୍ସ ପ୍ରଦର୍ଶନ ପୂର୍ବକ 
ସମୟାନୁକ୍ରମେ ସେମାନେ ଜରାସିଂହା ଅଞ୍ଚଳରେ ନିଜ୍ଜର ପ୍ରଭୂତ୍ସ ବିସ୍ତାର କରିବାକୁ ସମର୍ଥ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ତା ପରେ ନିଜ ସଂପ୍ରଦାୟରୁ ଜଣକୁ ସରଦାର ବା ମଲ୍ଲିକ ରୁପେ ବାଛି ସଂଘବଦ୍ଧ 
ଭାବେ କୃଷିକର୍ମ ତଥା ଜଙ୍ଗଲ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରି ସ୍ଥାୟୀ ଜୀବନଯାପନ ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି । 
ପାଟଣାଗଡ଼ ଅଞ୍ଚଳରେ ସେମାନେ ନିଜର ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଆସନ ହାସଲ କରିପାରିଥ୍ଲେ ମଧ୍ଯ 
ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ହିନ୍ଦୁକରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଯୋଗୁଁ ସେମା ନେ ସ୍ଥାନୀୟ ସାମାଜିକ ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ 





ସ୍ତରରେ ( 5୦୦101 400 ୦।॥11(0୮81 111078761/ ) ନିମ ଶ୍ରେଣୀର ସାନ ପାଇଛନ୍ତ । ସାନୀୟ 
ବୁଢ଼ୀଆର, ବୁଢ଼ାଡଙ୍ଗର ତଥା ପାଟଣେଶ୍ବରୀଙ୍କ ସହ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାର ସମ୍ପକରୁ ଏହା 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । ଏହିପରି କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ମିଥ୍ୟା ଟେତନାକୁ ଜନ୍ମଦିଏ । ଉପରୋକ୍ତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀରୂ 
ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ହୂଏ ଯେ ନାଳ୍ୟ ମଠନ ତଥା ହନ୍ଦୁ କରଣ-ପ୍ରକ୍ରିୟାଲେ କନ୍ଧମାନେ ସାର୍ମିଲ ହେବାମନେ 
ସେମାନେ ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପରିଚୟକୁ (146୩ 1[+ ) ପରିହାର କରିଛନ୍ତ ଏବଂ ହିନ୍ତୁ ଜାତି- 
ପ୍ରଥାର ମାନସିକ ପ୍ରତିବନ୍ଧନକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନେଇଛନ୍ତି । ତେଣୁ କନ୍ଧମାନଙ୍କର ପାଟଖଣ୍ଡା 
ଦେବତା, ବୁଢ଼ୀଆଭ ଦେବତାର ସାମନ୍ତ ରୂପେ ସମାଜରେ ଗୃହୀତ । 


ଆଗରୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛ୍ଥ୍‌ ଯେ କନ୍ଧମାନେ ଏକ ଯୋଦ୍ଧା ଜାତି । ପାଟଣାଗଡ଼ ମହାରାଜା 
ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ସେମାନଙ୍କର ସହାୟତା ଲୋଡ଼ିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । କାରଣ ରାଜା ହିସାବରେ 
ନିଜ ରାଜ୍ୟକୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ତଥ। ସଂପ୍ରସାରିତ କରିବା ସମସ୍ତ ରାଜାଙ୍କର କାମନା ଥାଏ । ଏହି 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଏଠାର କନ୍ଧଲୋକଙ୍କୁ କରଗତ କରିବା ରାଜାଙ୍କ ପକ୍ଷେ ଅନିର୍ବାର୍ଯ୍ୟ ମନେ ହୁଏ । 
ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ରାଜାଙ୍କ ଏହି ନୀତି ତାଙ୍କୁ ସଫଳତା ଆଣି ଦେଇଛି । ପାଟଣା ଓ ବସ୍ତର 
ମଧ୍ଯରେ ଯୁଦ୍ଧ ହୋଇଛି । ବସ୍ତରର ଦନ୍ତେୱାଡ଼ା ଦୁର୍ଗକୁ ପାଟଣାଗଡ଼ର ସୈନ୍ଯମାନେ ଅବରୋଧ 
କରିଛନ୍ତି । ପାଟଣାଗଡ଼ର ବିଜୟ ନିମନ୍ତେ ସମ୍ଭବତଃ କନ୍ଧମାନଙ୍କର ଭୂମିକା ଗୁରୁତୃ ପୁର୍ଣ ଥ୍ଲା । 
ତୃତୀୟ କାହାଣୀରୂ ଏହା ସହଜେ ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ମଧ୍ଯ 
ପାଟଖଣ୍ଡାଯାତ୍ରାକୁ ବୀରପୂଜା ବୋଲି ଅଭିହିତ କରିବା ଯୁକ୍ତି ଯୁକ୍ତ ମନେ ହୁଏ । 


କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ଆର୍ଥିକ ପଟ୍ଟଭୂମିକୁ ଦୃଷ୍ଟିପାତ କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଜରାସିଂହାସ୍ଥିତ 
ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ମହୁଲ ଗଛ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଗଛରେ ରହନ୍ତି ନାହିଁ । ଏଠାରେ 
କହିରଖ୍‌ବା ଉଚିତ ଯେ, ଆର୍ଥିକ ଦୃଷ୍ିିକୋଣରୁ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନରେ ମହୁଲର ଉପାଦେୟତା 
ଖୁବ୍‌ ବେଶୀ । ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମହୁଲ ଏକ ଉତ୍ତମ ଖାଦ୍ୟ । ଏତତ୍‌ ବ୍ୟତୀତ ମହୁଲ- 
ନିର୍ମିତ ମଦ ମଧ୍ଯ ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ବିଶେଷ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥାଏ । ଆଦିବାସୀର 
ବିଭିନ୍ନ ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ତଥ। ସାମାଵିକ ଜୀବନରେ ମଦର ବହୁଳ ବ୍ୟବହାର ଦେଖ୍ବାକୁ ମିଳେ । 
ପୁନଶ୍ଚ ଜଙ୍ଗଲରୁ ମହୁଳ଼ ସଂଗ୍ରହ କରି ଆଦିବାସୀ ମାନେ ବଜାରରେ ବିକ୍ରି କରି ଦୁଇ ପଇସା 
ରୋଜଗାର ମଧ୍ଯ କରଥାନ୍ତି । ଏହି ଦୃଷ୍ଟି କୋଣରୁ ମହୁଲ ଗଛର ସୃଷ୍ଟି ତଥା ସୁରକ୍ଷା ସେମାନଙ୍କ 
ଆର୍ଥୁକ ତଥା ସାମାଳିକ ଜୀବନ ପକ୍ଷେ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
ମଧ୍ୟରେ ରଖ୍୍‌ବା ଭଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସମ୍ଭବତଃ ସେମାନେ ଏହାକୁ ତାଙ୍କର ଧର୍ମ ସହିତ ମିଶେଇ 
ଦେଇଛନ୍ତି । 
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ବର୍ଭମାନ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ତିନିଖଣ୍ଡ ଲୁହାପାତିଆ ପୂଜା ପାଉଛନ୍ତି । 
ଏହି ସଂପର୍କରେ ଆଉ ଏକ କାହାଣୀ ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ । ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ଜରାସିଂହାରେ 
ବୁଢ଼ୀଆରର ସାମନ୍ତ ଦେବୀରୂପେ ପୂଢା ପାଇବା ପାଇଁ ପାଟଣେଶ୍ବରୀ ଦେବୀଙ୍କ ପାଖରୁୂ 
ଅନୁମତି ଆଣିଲେ । ସେହଦିନ ରାତିରେ ଳନାସିଂହାର ଜମିଦାରଙ୍କ ସ୍ଵପ୍ନ ହେଲା ଯେ ମନିଖ୍‌ରେ 
ସେ ଗୋଟିଏ ମୂରି ଗଠନ କରି ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେଦବତାଙ୍କ ପୂଜାର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରୁ । ସକାଳୁ 
ଉଠି ଜମିଦାର ଦେଖ୍‌ଲେ ଯେ ତାଙ୍କ ପଲଙ୍କ ନିକଟରେ ପନିକିଟିଏ ଥୁଆ ହୋଇଛି । ସେଇଠୁ 
ଜମିଦାର ସେଠାର ବିଶିଷ୍ଟ ଲୁହୂରା ବା କମାରକୁ ଡକାଇ ପଠାଇଲେ ଏବଂ ପନିଖ୍‌ରେ ଏକ 
ମୂର୍ରି ଗଢ଼ିବା ପାଇଁ ଆଦେଶ ଦେଲେ ¦ କମାର ପନିଖ୍ଟି ଉପରେ ହାତୁଡି ମାରିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ତାହା ତିନି ଖଣ୍ଡରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଗଲା । ଶତ ଚେଷ୍ଟା ସକ୍ସେ ଭଙ୍ଗା ଲୁହା ତିନି ଖଣ୍ଡକୁ 
ଆଉ ଯୋଡ଼ାଯାଇ ପାରିଲା ନାହିଁ । ଭୟରେ ସେ ଜମିଦାରଙ୍କ ଶରଣ ପଶିଲା । ଲୁହ୍ରରା ମୁହଁରୂ 
ସମସ୍ତ ବୃତ୍ତାନ୍ତ ଶୁଣି ଜମିଦାର ମଧ୍ଯ ଚିନ୍ତିତ ହୋଇ ପଡ଼ିଲେ । ମନେ ମନେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କୁ 
ସ୍କରଣ କରି ଅଜାଣତରେ ଘଟଯାଇଥ୍ବା ଏହି ଦୋଷ ନିମନ୍ତେ କ୍ଷମା ଭିକ୍ଷା କଲେ । 


ସେଦିନ ରାତିରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ପୁଣି ରାଜାଙ୍କୁ ସ୍ଵପ୍ନରେ ଦେଖାଦେଇ ବ୍ୟସ୍ତ ନଁ 
ହେବା ପାଇଁ ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଲେ । ସେ ପୁଣି କହିଲେ ଯେ, ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଆଉ କୌଣସି ମୂରି 
ଗଠନ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ନୀଝିଂଏ ପନିଖିର ସେହି ତିନି ଖଣ୍ଡକୁ ଦୋଝାରର ସବୁଠୁ ବଡ଼ 
ମହୁଲଗଛର କୋରଡ଼ରେ ରଖ୍‌ ପୂଜାର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିବାକୁ ମଧ୍ଯ କହିଲେ । ତାଙ୍କ ଆଦେଶରେ 
ପ୍ରତିବଷ ଦଶହରାଠାରୁ ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ ହୂଏ । ପାଟଣାଗଡ଼ର ପାଟଣେଣ୍ଵରୀଙ୍କ ଠାରୁ ସିନ୍ଦୂର ଓ 
ସମଲେଶ୍ବରୀଙ୍କ ପାଖରୁ ପାଟକନା ଆସେ, ବୁଢ଼ୀଆର ଠାରୂ ଛତର ଓ କଳସ ଆସେ | ତା' 
ପରେ ଯାଇ ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ । ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ନିଦ୍ଦେଶ ଅନୁଯାୟୀ 
ସେ ଯେତେବେଳେ ବରୁଆ ( ପୂଜକ ) ଶରୀରରେ ପ୍ରବେଶ କରିବେ, ସେତେବେଳେ ସେହ 
ତିନିଖଣ୍ଡ ଲୁହାକୁ ହାତରେ ଧରି ବାହାରିବେ । ଯେତେବେଳେ ବିଭିନ୍ନ ସାମାଜିକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଏକ 
ନିଦ୍ଦଷ୍ଟ ପରିବେଶ, ସମୟ ତଥା ଅବସ୍ଥାରେ ସହାବସ୍ଥାନ କରନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ସଂସ୍କୃତିକ ଆଦାନପ୍ରଦାନକୂ କଦାପି ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଅନ୍ୟ 
ଅଥରେ କୌଣସି ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ସଂସ୍କୃତି ଅନ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ଠାରୂ ସଂପୂଣ୍ଣ ଭାବେ ପ୍ରଭାବ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇ ରହବା ଅସମ୍ଭବ । 


ବତ୍ତ ମାନ ତିନିଖଣ୍ଡ ଲୁହାପାତି ଆକୁ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ପୂଜା 
ଓ । ଉପରୋକ୍ତ ଇତହାସଭିତ୍ତକ କାହାଣୀ ଅନୁସାରେ ସେଗୁଡ଼ିକ ଗୋଟଏ ଖଣ୍ଡାର 
ତିଵୋଟି ଅଂଶ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । କୌଣସି କାରଣ ବଶତଃ ହୋଇପାରେ ଖଣ୍ଡାଟି 
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ଖଣ୍ଡ ଖଣ୍ଡ ହୋଇଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ବର୍ଭମାନ ଯେଉଁ ରୂପରେ ତି ନୋଟି ଲୁହାଖଣ୍ଡରେ ପାଟଖଣ୍ଡା 
ଦେବୀ ପୂଜା ପାଉଛନ୍ତି, ସେଗୁଡିକ ଯୋଡିଲେ ମଧ୍ଯ ଖଣ୍ଡାଭଳି ଦେଖାଯିବ ନାହିଁ, ବରଂ ଏକ 
ପନିଖ୍ର ରୂପ ଚ୍ରହଣ କରିବ ବୋଲି କେତେଜଣଙ୍କର ମତ | 

ସମ୍ଭଲପୂଗର ଅଧ୍ସ୍ତାତ୍ରୀ। ଦେବୀ ସମଳୋଶ୍ଵରୀଙ୍କ ନାମରେ ପ୍ରଚଳିତ ଆଉ ଏକ 
କାହାଣୀ ସହିତ ଉପରୋକ୍ତ କାହାଣୀର ଅନେକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଥ୍‌ବାର ଜଣାଯାଏ । କଳା 
ପାହାଡ଼ର ଆଗମନ ସମୟରେ ସମଲେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀ ଏକ ବୃଦ୍ଧା ରୂପେ କଳାପାହାଡର 
ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ମୁଢ଼ି ବିକ୍ରି କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ମୁଢ଼ି ଖାଇ କଳାପାହାଡ଼ର ଅନେକ ସୈନ୍ଯ 
ମୃତ୍ୟୁବରଣ କରିଥ୍‌ଲେ । ଶେଷରେ କଳାପାହାଡ଼ ବିବ୍ରତ ହୋଇ ଏଇଠୁ ପଳାଇଥ୍‌ଲା । ଏହି 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆଲୋଚନା କଲେ, ସ୍ାନାନ୍ତରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିଗ୍ରହଣ ଓ 
ବିସରଣବାଦୀ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ (71୦୮ ୦୮ ୦\101୮&8] 91/1715100157) ) ପରବର୍ରୀ କାଳରେ 
ତୁଳନାତ୍ମକ ପଦ୍ଧତିକୁ ଜନ୍ମ ଦେଇଥ୍ବା ସ୍ଵାଭାବିକ ମନେହୁଏ । କାହାଣୀ, ଗାଥା ଇତ୍ୟାଦି 
ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରୁ ଆଉ ଏକ ସ୍ଥାନକୁ ଗତି କଲାବେଳେ ସ୍ଥାନାନ୍ତରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ତାହାର 
ଅନେକ ପରିବର୍ଭନ ଘଟଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଏହାର ମୌଳିକ ଉପାଦାନ ଅକ୍ଷୁଣ୍ଠ ଥାଏ । ପରିବର୍ତନର 
ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ହେଲା ଯେ ସ୍ଥାନାନ୍ତରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଲୋକ ମୁଖରେ ( ୦୮&] 7୮1୮ &୩$୮)155101 ) 
ହୋଇଥାଏ । କାର୍ଣ ସେତେବେଳେ ଲୋକଗାଥାକୁ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ସାଧନ ଉପଲବ୍‌ଧ 
ଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ବୋଧହୂଏ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ପକ୍ଷେ ସହଜ ଏବଂ ଯଥେଷ୍ଟ ନ ଥ୍ଲା, 
କିମ୍ବା ଏହାକୁ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ସାମାଙ୍ିକ ସ୍ତରରେ ଗୁରୂତ୍ସ ଦିଆଯାଇ ନ ଥୁଲା । 


ଏଠାରେ ମନେ ରଖ୍‌ବାକୁ ହେବ ଯେ ସମ୍ବଲପୂର, ପାଟଣାଗଡ଼, ଖଡ଼ିଆଳ ପ୍ରଭୃତି 
ଓଡ଼ିଶାର ପଣ୍ଚିମାଞ୍ଚଳର ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ସାମାଜିକ ଧାରା ଏକ ପ୍ରକାର ଏବଂ ଗୋଟିଏ ସାଂସ୍କୃତିକ 
କ୍ଷେତ୍ରର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ଏତିହାସିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୂ ଆଲୋଚନା କଲେ ମଧ୍ଯ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ଅନେକ 
କାଳଯାଏ ଏହି ଅଞ୍ଚଳ ଗୋଟିଏ ରାଜବଂଶ¬ ଚୌହାଣମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଶାସିତ ହୋଇ 
ଆସୁଥ୍‌ଲା । ତେଣୁ ଉପରୋକ୍ତ କାହାଣୀର ମୂଳ ଉପାଦାନଟି ସମ୍ବଲପୁରକୁ ପାଟଣାଗଡ଼ଠାରୁ 
ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ ହୋଇଛି । କାରଣ ଚୌହାଣ ଶାସନ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ପାଟଣା ଗଡ଼ରେ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇ ସମୟାନୁକ୍ରମେ ସମ୍ବଲପୁରକୁ ବ୍ୟାପିଲା । ଦ୍ଵିତୀୟତଃ ପାଟଣାଗଡ଼ ଓ ବସ୍ତର ମଧ୍ଯରେ 
ହୋଇଥୁବା ର୍ଯୁଦ୍ଧ ଚତୁ୍ଦିଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଶେଷ ଭାଗର ଘଟଣା ଏବଂ ଏହି ଘଟଣାର ବହୁବର୍ଷ 
ପରେ ଷୋଡ଼ଶ ଶତାବ୍ଦୀର ମଧ୍ଯଭାଗ ରେ କଳାପାହାଡ଼ର ଆକ୍ରମଣ ହୋଇଥଲା । ଏଥରୁ ସଷ୍ଟ 
ହୁଏ ଯେ ଗୋଟିଏ ସାଂସ୍କୃତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲବ୍‌ଧ କାହାଣୀର ଅବଲମ୍ବନରେ ତୂଳନାତ୍ମକ ପଦ୍ଧତି 
ଦ୍ବାରା ଏହାର ଇତିହାସ ତଥା ଭୌଗୋଳିକ ଯାତ୍ରା ପଥକୁ ନିରୂପଣ କରାଯାଇପାରେ । ତେଣୁ 





ଵି 5 .. ଭୋ ` ୩୭୩୪୧୭୯: 
` ଏ ˆ” + ୬ ୧ 
[+ ®. - . \-. ×“ “୭. 


ଏହାକୁ ଏତିହାସିକ -ଭୌଗୋଳିକ ପଦବତି ମଧ୍ ବୋଲାଯାଏ । ଇତିହାସର ପୁନର୍ଗଠନ 
ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଏହା ସହାୟକ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ ବୋଲି ଏହାକୁ ଏତିହାସିକ ପୁନର୍ଗଠନ ପଦ୍ଧତି 
(111810୮10&] 1\€୦୦୮୭୮୮1।୦[101୮ ?\¶୧1[)୦୦ ) ବୋଲି ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଏ | କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ ତୂଳନାମ୍ଭକ ଆଲୋଚନାରେ ବିଷୟର ସୌନ୍ଦମ୍ୟ, କଥନଶୈଳୀ, ପଟଭୁମି 
ଓ ପ୍ରଦର୍ଶନକୁ ଗୁରୂଚ୍ସ ଦିଆ ନ ଯାଇ ଏହାର ମୂଳ ରୂପଟିକୁ ଚିହ୍ନଟ କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା 
କରାଯାଇଥାଏ । 


ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏଠାରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ ଯେ, 
ନବଗଠିତ ମାଲକାନଗିରି ଜିଲ୍ଲାର ମୁଦୂଲିପଡ଼ାଠାରେ ପ୍ରତିବର୍ଷ ମାଘ ମାସରେ ବଣ୍ଡା ଆଦିବାସୀ 
ସଂପ୍ରଦାୟର ମହାନ୍‌ ଧର୍ମୀୟ ଅନୁଷ୍ଠାନ ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ । ମାଘପୂଣ୍ଟିମା 
ପରେ ଯେଉଁ ସୋମବାର ପଡେ, ସେହିଦିନ ଏହି ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ | ମନେ ହୁଏ 
ମାଲକାନଗିରିର ବଣ୍ଡାମାନେ କନ୍ଧମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଏହି ପର୍ବକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ବଲାଙ୍ଗୀର 
ଜିଲ୍ଲା ଗେଜେଟିଅର୍‌ରୁ (ପୃ-୧୦୦ ) ଜଣାପଡ଼େ ଯେ କନ୍ଧମାନଙ୍କର ମୂଳ ବାସସାନ ହେଲା 
କନ୍ଧମାଳ । ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ସେମାନେ ଉତ୍ତର ଓ ପୂର୍ବକୁ ଗତିକରି ବସତି ସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତ । 
ଗଙ୍ଗ ରାଜୁତି କାଳରେ କନ୍ଧମାନେ ପାଟଣାଗଡ଼କୁ ଆସିଥୁବାର ମନେକରାଯାଏ । କ୍ରମଶଃ 
ସେମାନେ କଳାହାଣ୍ଡି, ମାଲକାନ୍‌ଗିରି ଅଞ୍ଚଳକୁ ମଧ୍ଯ ଯାଇଛନ୍ତି । ତୁଳନାତ୍ମକ ପଦ୍ଧତିରେ 
ଜରାସିଂହାରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେଉଥ୍‌ବା ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା ସହତ ବଣ୍ଠୀମାନଙ୍କ ର ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରାର 
ସଂପକକୁ ନିରୂପଣ କରାଯାଇପାରେ । 


ପ୍ରଥମତଃ ଯାତ୍ରାର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିଛି । ଦ୍ତୀୟତଃ ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାଟ ଖଣ୍ଡା 
ଦେବତାଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ହେଲେ ଖଣ୍ଡା । କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁ ସାରେ ଜରାସିଂହାର ଖଣ୍ଡାଟକୁ ମୂର୍ରିରୂପ 
ଦେବାକୁ ଯାଇ ଲୁହ୍ରା ବା କମାର ଦ୍ବାରା ତାହା ତିନିଖଣ୍ଡ ହୋଇ ଯାଇଛି, କିନ୍ତୁ ମୁଦୁଲିପଡ଼ାଠାରେ 
ଦେବତାଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ଅଦ୍ୟାପି ଖଣ୍ଡା ଆକାରରେ ପୂଜା ପାଉଛନ୍ତି । ଏହି ଖଣ୍ଡାଟର ଲମ୍ବ ପ୍ରାୟ 
ତିନିଫୁୂଟ ହେବ ବୋଲି ଜଣାଯାଏ । ତୃତୀୟତଃ ଦେବତାଙ୍କର ଆସ୍ଥାନ ହେଲା ଗଛ କୋରଡ଼ । 
ଜରାସିଂହାଠାରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କୁ ମହୂଲଗଛ କୋରଡ଼ରେ ରଖାଯାଉଥ୍‌ବା ବେଳେ 
ମୁଦୁଲିପଡାଠାରେ ତାଙ୍କୁ ଏକ ବରଗଛ କୋରଡ଼ରେ ରଖାଯାଇଥାଏ । ଚତୁର୍ଥତଃ, ଉଭୟ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ମୂଳତଃ ସେହି ଅଞ୍ଚଳର ନୂହନ୍ତ । କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ 
ଜରାସିଂହାର ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ପାରଜାଖେମୁଣ୍ଡିରୁ ଆସିଥୁବା ବେଳେ ମୁଦୂଲିପଡ଼ାର 
ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ସହ ନନ୍ଦପୁର କିମ୍ବା ଚକ୍ରକୋଟର ସମ୍ପର୍କ ରହିଛି । ଏଥ୍‌ପାଇଁ ପ୍ରବନ୍ଧର 
ପ୍ରଥମ ଓ ଦ୍ବିତୀୟ ପୁଚ୍ଛାଗ୍ର ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ । 
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ପଞ୍ଚମରେ, ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା ସହିତ ଯୁଦ୍ଧର ସଂପର୍କ ରହିଛି । 
ଜରାସିଂହା କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରାର ସଂପର୍କ ପାଟଣାଗଡ଼ ଓ ବସ୍ତର ମଧ୍ଯରେ ହୋଇଥ୍‌ବା 
ଯୁଦ୍ଧଘଟଣା ସହ ଥୁବାବେଳେ ମୁଦୁଲିପଡ଼ା କ୍ଷେତ୍ବରେ ମଧ୍ଯ ଏମିତି ଏକ ଯୁଦ୍ଧର କାହାଣୀ ଶୁଣିବାକୁ 
ମିଳେ । ଏଥ୍‌ ନିମନ୍ତେ ଦ୍ବିତୀୟ ପୁଚ୍ଛାଗ୍ର ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ । ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ ଯେ. ପାଟଣାଗଡ଼ 
ଓ ବସ୍ତର ମଧ୍ୟରେ ହୋଇଥ୍ବା ଯୁଦ୍ଧ ଏତିହାସିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ସତ୍ୟ । ବଲାଙ୍ଗୀର ଜିଲ୍ଲା 
ଗେଜେଟିଅର ( ପ୍‌ -୫୦ ) ଅନୁସାରେ ପାଟଣା ଗଡ଼ରେ ଚୌହାଣ ବଂଶର ପ୍ରତି ଷ୍ଠାତା 
ରମାଇଦେବଙ୍କ ନାତି ବସ୍ତରାଜ ଦେବ ବସ୍ତରର ଦନ୍ତେୱାଡା ଦୂଗ ଆକ୍ରମଣ କରିଥ୍ଲେ । 
ଏହା ଚତୁଦ୍ଦଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଶେଷ ଭାଗରେ ଘଟିଥ୍‌ଲା । ଯାହାହେଉ, ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ରାଜଶକ୍ତର 
ସ୍ଟୃତି ନିହିତ । ମୁଦୁଲିପଡ଼ା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବଣ୍ଡାମାନେ ନନ୍ଦପୁରର ରାଜପୁତ୍ର / ଚକ୍ରକୋଟର 
ପାଟରାଣୀ/ ଜୟପୁରର ରାଜାଙ୍କଠାରୁ ଖଣ୍ଡାଟକୁ ଲାଭ କରିଥ୍‌ଲେ । ଅନ୍ୟପଟେ ପାଟଣାଗଡ଼ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଢଜରାସିଂହାର କନ୍ଧମାନେ ପାଟଣାଗଡ଼ ମହାରାଜାଙ୍କ ପାଖରୁ ଖଣ୍ଡାଟ ` ପାଇଥ୍‌ଲେ 
ଏବଂ ତାନ ପୂଜାକରି ଆସୁଛନ୍ତି । ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ରାଜଶକ୍ତି ପ୍ରତି ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ପ୍ରକାଶ 
ପାଇଥ୍‌ବା ଏହି ଆନୁଗତ୍ୟ ତଥା ସ୍କୃତି ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିଷ୍ପ୍ରଭ ହୋଇ ନାହଁ କହିଲେ ଚଳେ । 


ଷଷ୍ଠରେ କିମ୍ବଦନ୍ତୀକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ, ଆଦିବାସୀ- ସବର୍ଣ୍ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହୋଇଥବା ସଂପର୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସୂଚନା ମିଳେ । ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଦିବାସୀ ମାନେ ସ୍ଥାନୀୟ 
ସାମାଜ୍ଜକ ସ୍ତରରେ ଅଣଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଠାରୁ ନିମ୍ନ ସ୍ଥାନ ପାଇଛନ୍ତି । ମୁଦ୍ରଲିପଡ଼ା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବଣ୍ଢାମାନେ ଜୟପୁର ରାଜା ଙ୍କ ଆନୁଗତ୍ୟ ସ୍ଵୀକାର କରିଥ୍ବାବେଳେ ( ପୁଛ୍ଛାଚା ତୃତୀୟ), 
ଜରାସିଂହାରେ କନ୍ଧମାନେ ପାଟଣାଗଡ଼ ରାଜାଙ୍କ ଆନୁଗତ୍ୟ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତ । ଏଠାରେ 
ସ୍କରଣ କରିଦିଆଯାଇପାରେ ଯେ, କନ୍ଧମାନଙ୍କର ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ସ୍ଥାନୀୟ ଇଷ୍ଟଦେବୀ 
ବୁଢ଼ୀଆଭ ତଥା ପାଟଣାଗଡ଼ ରାଜ୍ୟର ଅଧ୍୍‌ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ପାଟଣେଶ୍ବରୀଙ୍କ ସାମନ୍ତଦେବୀ 
( 540-0୮୯1୮&1© ) ରୂପେ ପୂଜା ପାଆନ୍ତି । ଏଥ୍ରୁ ମଧ ପାଟଣାଗଡ଼ ରାଜାଙ୍କ ପ୍ରତି 
କନ୍ଧମାନଙ୍କର ଆନୁଗତ୍ୟ ତଥା ସ୍ଥାନୀୟ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ସେମାନଙ୍କର ନି ମ୍ନସ୍ଥାନ 
( 1 .0\୨/୦୮ $(୫୮୯।$ ) ପ୍ରକାଶ ପାଇଥାଏ | 


ସପ୍ତମରେ ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ର ରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ପୂଜାରାଧନା ସହ ସ୍ଥାନୀୟ 
ଦେବଦେବୀ ଓ ଲୋକାଚାରକୁ ସ୍ଥାନ ଦେଇ ଏହାକୁ ଏକ ବ୍ୟାପକତାର ରୂପ ଦେବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରାଯାଇଛି । ମୁଦୂଲିପଡ଼ାଠାରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରାର ପୂଜକ ବଣ୍ଡାପାହାଡ଼ ପାଦଦେଶସ୍ଥିତ 
ସୀତାକୁଣ୍ଡରୁ ଜଳ ଓ ପାହାଡ଼ର ସବୋଚ୍ଚ ସ୍ଥାନ ବାନା ପାଚେରୀରୁ ଫୁଲ ସଂଗ୍ରହ କରିଥାନ୍ତ । 
ଅନ୍ୟପଟେ ଜମନାସିଂହା ଠାରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ପୂଜା ନିମିତ୍ତ ପାଟଣାଗଡ଼ର ପାଟଣେଣ୍ବରୀଙ୍କଠାରୂ 
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ପାଟ ସିନ୍ଦୁର, ସମଲେଶ୍ଵରୀଙ୍କ ପାଖରୁ ପାଟ ଛିଟକନା ଓ ସ୍ଥାନୀୟ ବୁଢ଼ୀଆଭଙ୍କ ପାଖରୁ କଳସ 
ଓ ଦୁଢ଼ୀଆଭଙ୍କ ଛତ୍ରରେ ବ୍ୟବହୃତ କପଡ଼ା ବା କାଚରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବୀଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ବସ୍ତ୍ର / 
ଘାଘରା ତିଆରି ହୋଇ ଆସିଥାଏ । ଏଇଠି ମୁଦୂଲିପଡାର ସୀତାକୁଣ୍ଡ ସଂପର୍କରେ ଦୁୂଇପଦ 
କହବା ଆବଶ୍ୟକ । ପ୍ରବାଦ ଅଛି ଯେ, ସୀତାଦେବୀ ଏଠାରେ ସ୍ନାନ କରିଥ୍ଲେ । ଏକଦା 
ସୀତାଦେବୀଙ୍କ ରତୂସ୍ନାନ ସମୟରେ ବଣ୍ଡାରମଣୀମାନେ ତାଙ୍କର ମୁକୁଳିତ କେଶ ଓ ବସ୍ତ୍ରହୀନ 
ଶରୀରକୁ ଦେଖ୍‌ ପରିହାସ କରିଥ୍ଲେ | ତେଣୁ ସୀତାଦେବୀ ରାଗିଯାଇ ବଣ୍ଡା ରମଣୀ ଙ୍କୁ 
ଅଭିସାପ ଦେଲେ ଯେ ତୁମ୍ଭେମାନେ ନାରୀ ହୋଇ ନାରୀପ୍ରତି ପରିହାସ କଲ, ତେଣୁ ଆଜିଠାରୁ 
ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କ ଶରୀରରେ ବସ୍ତ୍ର ଏବଂ ମୁଣ୍ଡରେ କେଶ ରହିବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଆଜିଯାଏ ଏଠାର 
ବଣ୍ଢା ରମଣୀମାନେ ମୁଣ୍ଡରେ କେଶ ରଖୁ ନାହାନ୍ତି କିମ୍ବା ଶରୀରରେ ଲୁଗା ପିନ୍ଧୁ ନାହାନ୍ତି । 
ଏଥ୍‌ରୁ ଗୋଟିଏ କଥା ସ୍ଵୀକାର୍ଯ୍ୟ ଯେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରାକୁ ଏକ ବ୍ୟାପକତାର ରୂପ ପ୍ରଦାନ 
କରି ସବଣ୍ଠ ହିନ୍ଦୁ- ଆଦିବାସୀ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍ଵୟର ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ତ୍ବରାନ୍ଦିତ ତଥା ସହଜସାଧ୍ଯ 
କରାଯାଇଛି । 


ଅଷ୍ଟମରେ, ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ପାଖରେ ବଳିପ୍ରଥାର ପ୍ରଚଳନ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ଏବଂ ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ର ରେ ବଳିଦେବା ବିଧ୍‌ରେ ଏକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଦେଖ୍‌ବାକୁ 
ମିଳେ । ପୂଜା ଶେଷରେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଆସିଥ୍‌ବା ଛେଳି ବା ବୋଦାକୁ 
ଖଣ୍ଡା ସାହାଯ୍ୟରେ ଏକା ଚୋଟରେ ହଣାଯାଏ । ଏହି ସଂପର୍କରେ ମୁଦୁଲିପଡ଼ାରେ ବଣ୍ଡା 
ଜନମାନସରେ ବିଶ୍ବାସ ରହିଛି ଯେ, ଯଦି ଗୋଟିଏ ଚୋଟରେ ଛେହଜିର ମୁଣ୍ଡ ଗଣ୍ଡିରୁ ଅଲଗା 
ନ ହୁଏ, ତେବେ ବଣ୍ଡାମାନଙ୍କ ଉପରେ ବିଭିନ୍ନ ବିପରି ପଡ଼ିବାର ଆଶଙ୍କା । 


ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ପୁରାଣ ମିଥ୍‌, କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ବା ଲୋକକଥା 
ଇତ୍ୟାଦି ଲୋକଙ୍କ ସାମୂହିକ ମାନସିକତାର ପ୍ରତୀକାତ୍ମକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି । ଏଗୁଡିକ କୌଣସି 
ଏକ ସ୍ଥାନ ତଥା ସମ ୟ ସହିତ ଢଡ଼ିତ । ଏଗୁଡିକ ଖୁବ୍‌ ପ୍ରାଚୀନ ବୋଲି ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇପାରିବ 
ନାହିଁ। ନିକଟ ଅତୀତରେ ଘଟିଥ୍‌ବା ଘଟଣା ରୂପେ ଲୋକମାନସରେ ଏହା ବିରାଜମାନ ଥାଏ । 
ଏହା ପଛରେ କେତେ ପରିମାଣରେ ସତ୍ୟ ନିହିତ, ତାହା କୁହାଯାଇ ନ ପାରେ; କିନ୍ଧୁ ଏହା 
ପଛରେ ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବତାଟିଏ ସର୍ବଦା ଲୁଚି ରହିଥାଏ । ତାହା ସେକାଳର ସାମାଜିକ 
ଜୀବନକୁ ଇଙ୍ଗିତ କରେ । 


ବହୁକାଳ ଧରି ଆଦିବାସୀମାନେ ସବଣ୍ଠ ଲେ।କଙ୍କ ସହିତ ବସବାସ କରି 
ଆସୁଛନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସାମାଜିକ, ଅର୍ଥ ନୈତିକ, ରାଜନୈତିକ, ଧାମିକ, 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଦି ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭାବ ବିନିମୟ ସଂଘଟିତ ହୋଇଛି । ହିନ୍ଦୁ ଜାତିର ଲୋକଙ୍କ 





ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସି ସଂସ୍କୃତୀକରଣ ( 5 &051.୮1(12&1(10ମ ) ବା ହିନ୍ଦୁ କରଣ ( [11000124110ମ ) 
ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଆଦିବାସୀ ଦେବତା ପାଟଣଖଣ୍ଡାକୁ ହିନ୍ଦୁରୂପ ଦେବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଛି । 
ପାଟଖଣ୍ଡାଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ହନ୍ଦୁ ଦେବଦେବୀ ସଦୃଶ ପ୍ରତ୍ୟହ ପୂଜାରାଧନାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ଯ 
କରାଯାଇଛି । କନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟହ ପ୍ରଢାପାଇଁ ଅରଣ୍ୟକ୍ର ଯିବା ସମ୍ଭବ ହେଉ ନଥ୍ବାରୁ ପାଟଖଣ୍ଡାଙ୍କ 
ପାଇଁ ଜରାସିଂହାଠାରେ ଏକ ମନ୍ଦିର ମଧ୍ଯ ନିର୍ମିତ ହୋଇଛି । ପୁନଶ୍ଚ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ 
ପୂଜାରେ ମାଳୀ, ଗଉଡ଼ ଓ ଡ଼ମ ପ୍ରଭୃତି ହିନ୍ଦୁ ଜାତିର ଲୋକେ ସେବକ ରୂପେ ନିଜ ନିଜର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦନା କରିଥାନ୍ତ । ଏପରିକି କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ 
ଡ଼ମ ପରି ସ୍ଥାନୀୟ ନିମ୍ନଶ୍ରେଣୀର ଲୋକଙ୍କୁ ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ସାମାଜିକ ସ୍ଵୀକୃତ ମଧ୍ଯ 


୬ ଆ କ ୨୬୮୭ ୨୮ 


ମଳଛ । 


କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ଡ଼ମମାନେ ନିଜ ଜାତିର ଏକ ଦନ୍ୟାକୁ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ 
ସ୍ତ୍ରୀ ରୂପେ ଅପଣ କରିଥ୍ଲେ । ତେଣୁ ପ୍ରତିବର୍ଷ ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା ସମୟରେ ପୂଜ ` ଶରୀରରେ 
ଯେତେ ?୭ଳ ଦେବା ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ଡ଼ମମାନଙ୍କର ବିଥେଷ ଭୁମିକା 
ରହିଥାଏ । ଦେବତା ଯେତେବେଳେ ଯାତନା କରନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ବାରଘରିଆ ଡ଼ମ 
ଦେବତାଙ୍କୁ ରାସ୍ତାରେ ଛେକି ନିମନ୍ତ୍ରଣ କରିବାର ବିଧ୍‌ ପ୍ରଟଳଚିତ । ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତାଙ୍କ ସହିତ 
ଡମକନ୍ୟାର ବିବାହ ଘଟଣା ସମ୍ଭବତଃ ପ୍ରାଚୀନ ହିନ୍ଦୁ ଦେବ- ମନ୍ିିରରେ ପ୍ରଚଳିତ “ ଦେବଦାସୀ? 
ପ୍ରଥାର ପ୍ରଭାବ । 


ଏତଦ୍‌ ବ୍ୟତୀତ ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେନତାଙ୍କ ଦର୍ଶବାର୍ଥେ କେବଳ ଆଦିବାସୀ ନୁହେଁ, ହିନ୍ଦୁ 
ସବର୍ଣ୍ଣ ଲୋକେ ମଧ୍ଯ ବହୁ ଦୂରରୁ ଆସିଥାନ୍ତି । ପାଟଖଣ୍ଡା ଦେବତା ସଂହତି ଓ ଏକ୍ୟର ଏକ 
ପ୍ରତୀକ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟି କୋଣରୁ ବିଚାର କଲେ, ଆଦିବାସୀ ସବଶ୍ର ହିନ୍ଦୁ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନୟ 
ଓ ଏକ୍ୟର ଏକ ଜ୍ବଳନ୍ତ ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା ସ୍ଵୀକୃତି ଲାଭ କରିଛି । ଆଦିବାସୀ 
ସମାଜର ସୀମିତ ଦୁନିଆରୁ ବାହାରି ଲୋକସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନାର ପରିବାହକ ରୂପେ ଏହା 
ଏକ ବ୍ୟାପକତାର ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରିଛି । ସାଂସ୍କୃତିକ ଏକ୍ୟ ତଥା ସଂହତିର ରକ୍ଷା ତଥା ସୃଷ୍ଟି 
ନିମନ୍ତେ ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରାର ଭୁମିକାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । 


ପୂଳ୍ଛାଗ୍ର 


(୧) ବଣ୍ଡା ଜାତିରେ ପାଟଖଣ୍ଡାଯାତ୍ରା ସଂପର୍କରେ କେତୋଟି କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଲୋକମୁଖରେ 
ପ୍ରଚଳିତ ଅଛି । ଗୋଟିଏ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ନନ୍ଦପୁର ରାଜାଙ୍କ ପୂତ୍ର କୌଣସି କାରଣବଶତଃ 
ପିତାଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ବିଦ୍ରୋହ କରି ବଣ୍ଡା ପାହାଡ଼ର ମୁଦୂଲିପଡ଼ାଠାରେ ଅବସ୍ଥାନ କରୂୁଥ୍‌ଲେ । 








ଯୁବରାଜଙ୍କ ଅନୁପସ୍ଥିତିରେ ରାଜା ଚିନ୍ତିତ ହୋଇ କ୍ରମଶଃ ଶଯ୍ୟାଶାୟୀ ହେଲେ । ରାଜାଙ୍କ 
ମୃତ୍ୟୁ ଆସନ୍ନ ଜାଣିପାରି ଯୁବରାଜଙ୍କୁ ଅନ୍ନେଷଣ କରିନା ପାଇଁ ମହାମନ୍ତ୍ରୀ ବାହାରିଗଲେ । ବଣ୍ଡା 
ଅଞ୍ଚଳରେ ଯୁବରାଜଙ୍କ ସନ୍ଧାନ ପାଇ ସେଠାକୁ ଗଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଫେରି ଯିବା ପାଇଁ 
ପବର୍ତାଇଲେ । ବଣ୍ଡା ଅଞ୍ଚଳରେ ଯେତେବେଳେ ଯବରାଚ୍ଚ ବାସ କରଥିଲେ, ସେତେବେଳେ 
ଏଠାର ବାରଖଣ୍ଡ ଗ୍ରାମକୁ ଘେନି ଏକ ସୁସଙ୍ଗଠିତ ସୈନ୍ଯ ବାହିନୀ ଗଠନ କରିଥ୍ଲେ | 
ମହାମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ଅନୁରୋଧକ୍ରମେ ଯେତେବେଳେ ଯୁବରାଜ ସ୍ଵୀୟ ରାଜ୍ୟକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ତନ କଲେ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟ ଖଣ୍ଡାଟକୁ ବଣ୍ଡାମାନଙ୍କୁ ଉପହାର ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିଥ୍ଲେ | 
କୁମଯାଏ ଯେ ମାଘ ମାସର ପ୍ରଥମ ସୋମବାର ଯୁବରାଜ ଏହି ଖଣ୍ଡାଟି ବଣ୍ଡାମାନଙ୍କୁ ହସ୍ତାନ୍ତର 
କଟିଥ୍ଲେ । ଏହାର ସ୍କ ତି ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରତିବର୍ଷ ମାଘ ମାସର ପ୍ରଥମ ସୋମବାର ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରା 
ପାଳତ ହୋଇ ଆସୁଛି । 


( ୨) ଆଉ ଏକ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ଚକ୍ରକୋଟର ରାଜା ଢଗଦେବ ଭୁଷଣଙ୍କର 
ପତ୍ନୀ ଥ୍‌ଲେ ପାଟରାଣୀ ବ୍ରଣ୍ଡୀ ବା ବଣ୍ଡା ମହାଦେଇ । ସୋମେଶ୍ଵର ନାମକ ତାଙ୍କର ଗୋଟିଏ 
ପୁଅ ଥ୍ଲା । ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କ ରାଜ୍ୟର ଦକ୍ଷି ଣକୁ ସେଙ୍ଗା ଏବଂ ଉତ୍ତରକୁ କିନାଲୀ ରାଜ୍ୟ 
ଅବସ୍ଥିତ ଥ୍ଲା । ଜଗଦ୍ଦେବ ଭୂଷଣଙ୍କ ସେନାପତି ମଧୁରାନ୍ତଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସଘାତକତା କରି 
ଚକ୍ରକୋଟକ୍ର ନିଜ ଅକ୍ତିଆରରେ ରଖ୍‌ବା ପାଇଁ ଚକ୍ରାନ୍ତ କଲା । ପଡୋଶୀ ରାଜ୍ୟ କିନାଲୀର 
ରାଜା ଯ ଶୋଭଞ୍ଜ ଓ ସେଙ୍ଗା ରାଜାଙ୍କ ସହାୟତାରେ ସେ ଜଗଦ୍ଦେବ ଭୂଷଣଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କଲା । 
ଏଣେ ସୋମେଶ୍ଵବରଙ୍କ ଉପରେ ବିପଦ ଘନେଇ ଆସିବାରୁ ବିଧବା ପାଟରାଣୀ ବଣ୍ଡା ମହାଦେଶ 
ଏକମାତ୍ର ପୁଅକୁ ଧରି ବଣ୍ଡା ପାହାଡ଼ରେ ଆତ୍ମଗୋପନ କରି କାଳ କାଟିଲେ । ସେଠାରେ 
ରହଣି କାଳରେ ରାଣୀ, ବଣ୍ଡାମାନଙ୍କୁ ସଂଗଠିତ କଲେ ଏବଂ ଏକ ସୈନ୍ଯବାହିନୀ ଗଠନ 
କଲେ । ନିଜର ସ୍ଵର୍ଗତ ସ୍ଵାମୀ ଜଗଦ୍ଦେବ ଭୁଷଣଙ୍କ ପ୍ରିୟ ଖଣ୍ଡାଟିକୁ ବଣ୍ଡାମାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରି 
ସେମାନଙ୍କୁ ଉତ୍ସାହିତ କଲେ । ଶେଷରେ ରାଣୀ ବଶ୍ଡା ମହାଦେଶ ନିଜ ପୁତ୍ର ସୋମେଶ୍ଵବର ଓ 
ବଣ୍ଡା ସୈନ୍ଯବାହିନୀର ସହାୟତାରେ ବହୁ ଦିନରୂ ହରାଇଥ୍‌ବା ଚକ୍ର କୋଟ ରାଜ୍ୟଟିକୁ ଫେରି 
ପାଇଥ୍‌ଲେ । ରାଣୀ ବଣ୍ଡା ମହାଦେଇ ବଣ୍ଡା ଘାଟୀରେ ନିଜର ସୈନ୍ୟ ଓ ଆଦିବାସୀଙ୍କୁ ଯେଉଁ 
ଖଣ୍ଡା ପ୍ରଦାନ କରିଥ୍‌ଲେ, ତାକୁ ପାଟଖଣ୍ଡା ଭାବରେ ଏଯାବତ ସେମାନେ ପୂଜା କରି ଆସୁଛନ୍ତି । 


(୩) ଆଉ ଏକ କିମ୍ବଦତ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ବଣ୍ଡାମାନେ ଅତୀତରେ ଜୟପୁର ରାଜାଙ୍କ 
ଆନୁଗତ୍ୟ ସ୍ଵୀକାର କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଜୟପୁର ରାଜାଙ୍କଠାରୁ ଏହି ପାଟଖଣ୍ଡାଟିକୁ ଲାଭ 
କରିଥ୍‌ଲେ । ଏହା ଜୟପୁର ରାଜାଙ୍କ ପାଟଖଣ୍ଡା ହୋଇଥ୍ବା ରୂ ତାର ସ୍କାରକୀ ସ୍ଵରୂପ ବଣ୍ଡାମାନେ 
ଏଯାବତ୍‌ ପାଟଖଣ୍ଡା ପୂଜା ମହାଡ଼ମ୍ବରରେ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତ । 
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ସହାୟକ ଲେଖା: 


ସାହୂ, ବୈକୁଣ୍ଠ ନାଥ ବଣ୍ଡା ପାଟଖଣ୍ଡା, ଉଳ୍ଲଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ ପୃ ୪୬-୪୭ | 


ପାଣିଗ୍ରାହୀ, କୁମୁଦରଞ୍ଜନ ( ୧୯୮୮ ) ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଯାତ୍ା ପରମରା - ପାଟଖଣା 
ଯାତ୍ରା, ସପ୍ତର୍ଷି ସପ୍ତଦଶ ବର୍ଷ, ନବମ ସଂଖ୍ୟା, ପୃ ୨୨-୩୩। 


ବେହେରା, ସତ୍ୟ ନାରାୟଣ (୧୯୭୨) ଜ୍ହାର ମା ପାଟଖଣ୍ଡା, ସ୍ବରାଜ୍ୟ 
(ଦୈନିକ) ଅକ୍ଟୋବର ୧୪, ସୋମବାର | 


ମିଶ୍ର, ମହେନ୍ଦ୍ର କୁମାର ( ୧୯୯୩) କାଳନିକ କାବ୍ୟର ଉସ୍ସ-ସନ୍ଧାନ, ଏଷଣା ୨୭ଶ 
ଖଣ୍ଡ, ଡିସେମ୍ର ପୃ୨-୧୬ | 


ପଶାୟତ, ଚିତ ସେନ ( ୧୯୯ ୫ ) ବିସ୍ଟୟ, କଛନା ଓ କିମ୍‌.ଦନ୍ତୀର ଅପୂର୍ବ ସମନୁୟ 
: ମତସ୍ସ୍ୟତୀର୍ଥ ହୂମା ଅମୃତାୟନ, ପଞ୍ଚଦଶ ବର୍ଷ, ଜାନୁ ଆରୀ ଓ ଫେବୃଆରୀ, ପୃ 
୧୬-୧୯ | 


ପଶାୟତ, ଚିତ୍ରସେନ ( ୧୯୯୫) ଲୋକ ବିଶ୍ବାସ, କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଓ ସମନ୍ୟର 
ତୀର୍ଥକ୍ଷେତ୍ର, ଶ୍ରୀ ନୃସିଂହନାଥ, ନିଶାନ୍ତ-ପ୍ରଜ୍ଞାର ପରିଭାଷା, ଦିତୀୟ ବର୍ଷ, ଦିତୀୟ 
ସଂଖ୍ୟା ଶରତ, ପୃ ୫-୧୫ | 
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୮1୮1 


'ଡାଲଖାଇ' : ଏକ ଅଧ୍‌ୟନ 


କୌଣସି ଅଞ୍ଚଳର ସାଂସ୍କୃତିକ ଅଧ୍ୟୟନ ତଥା ଆଲୋଚନାକୁ ମହାନ ପରମ୍ପରା 
( ୦୮6ଷ୧ 7 ୮୫୦।୪୩୦୮ ) ମଧରେ ସୀମିତ କରି ରଖ୍ବା ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ ନୁହେଁ । ଏହାଦାରା 
ସେହି ଅଞ୍ଚଳ ତଥା ସମାଜର ଏକ ପ୍ରକୃତ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚିତ୍ର ସାମନାକୁ ଆସିପାରିବ ନାହିଁ । 
ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକସମାଜ ମଧ୍ଯରେ ଆଚରିତ ଲୌକିକ କ୍ଷୁଦ୍ର ପରମ୍ପରା ( 1 1\|6 7୮ଞଠାଃ[1୦୮ ) 
ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନିକ୍ଷେପ କରିବା ନିତାନ୍ତ ବିଧେୟ । କାରଣ ଉଭୟେ ନିଜ ନିଜ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵୟଂ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହଁନ୍ତି, ଉଭୟେ ପରସ୍ପରର ପରିପୂରକ । ଉଭୟେ ପରସ୍ପରର ଆଦର୍ଶ ଦ୍ବାରା ପ୍ରଭାବିତ 
ଏବଂ ପରିପୁଷ୍ଟ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମି ଉପରେ ଓଡ଼ିଶାର ବିଶିଷ୍ଟ ଲୋକପର୍ବ ଡାଲ୍‌ଖାଇକୁ ଆଲୋଚନା 
କରିବା ଏହ ପ୍ରବନ୍ଧର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । ସ୍ଥାନୀୟ ଲୌକିକ ପରମ୍ପରା ସହିତ କିଭଳି ଭାବରେ ଭାରତୀୟ 
ମହାନ୍‌ ହିନ୍ଦୁ ପରମ୍ପରାର ଅପୂର୍ବ ସାଂସ୍କୃତିକ ମିଳନ, ସମନୁୟ ଓ ବିସ୍ତାର ଘଟିଛି, ତାହାର 
ଏକ ସୁନ୍ଦର ଉଦାହରଣ ଡାଲଖାଇ ପର୍ବରେ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । 


ଆମ ରାଜ୍ୟର ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳରେ ବାସ କରୂଥ୍‌ବା କେତେକ ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ 
ଡାଲଖାଇ ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ପର୍ବ । ସମ୍ବଲପୁର, ବଉଦ, ବଲାଙ୍ଗୀର, ସୋନପୁର, ପଦମପୁର, 
ଖଡ଼ିଆଳ, କଳାହାଣ୍ଡି, ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ ପ୍ରଭୃତି ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳର ବିଂଝାଲ, ଶବର / ସଅରା, କୁଡ଼ା, 
ମିର୍ଧାଧା ଇତ୍ୟାଦି ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ଏହି ପର୍ବ ଅତି ଆନନ୍ଦ ଉଲ୍ଲାସରେ ପାଳିତ 
ହୋଇଥାଏ । ପୂଜାର ଆରାଧ୍ଯ ଦେବୀ ହେଲେ ଡାଲଖାଇ । ହବିଷାନ୍ନ ଭକ୍ଷଣ ପୂର୍ବକ ତାଙ୍କୁ 
ପ୍ରସନ୍ନ କରାଯାଏ । ପ୍ରତିବର୍ଷ ଆଶ୍ଵିନ ମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ଅଷ୍ଟମୀ ତିଥ୍‌ରେ ଡାଲଖାଇ ପୂଜା ଅନୁଷ୍ଵି ତ 
ହୁଏ ଏବଂ ତିନିଦିନ ଧରି ଚାଲେ । ଏଠାରେ ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଠିକ୍‌ ଏହି ସମୟରେ ଏହି 
ଅଞ୍ଚଳର ଭାଇଜ୍ଜିତିଆ ପର୍ବ ମଧ୍ଯ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ଆଦିବାସୀ ଲୋକଙ୍କର ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ଯେ 
ଡାଲଖାଇ ଦେବୀଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିପାରିଲେ ଗୃହ, ପରିବାର ତଥା ଗ୍ରାମର ମଙ୍ଗଳ ଓ ଉନ୍ନତି 
ସାଧ୍ତ ହେବ | ତେଣୁ ଦେବୀଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବା ନିମିରା ଡାଲଖାଇ ଗୀତ, ନୃତ୍ୟ ଓ ସଙ୍ଗୀତ 
ପରିବେଷଣ କରାଯାଏ | ଆଦିବାସୀ ଝିଅ, ବୋହୁ, ସ୍ତୀଲୋକମାନେ ଏହି ଅବସରରେ 
ଡାଲଖାଇ ଦେବୀଙ୍କ ପାଖେ ନିଜ ନିଜ ଭାଇର ମଙ୍ଗଳ କାମନା ମଧ୍ଯ କରିଥାନ୍ତ । 


ଗୋଟିଏ ଅର୍ଥରେ ଓଡ଼ିଶୀର ପଶ୍ଚି ମାଞ୍ଚଳର ହିନ୍ଦୁମାନେ ଯାହାକୁ ଭାଇଜିତିଆ ପର୍ବ 
କହନ୍ତି, ଏଠାର ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ତାକୁ ଡାଲଖାଇ ପୂଜା ମଧ୍ଯ କହନ୍ତି । ଏଠାରେ 





ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଭାଇର୍ଜିତିଅ ପର୍ଚ ପଶ୍ଚି ମାଞ୍ଚଳର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ପର୍ବ । ବିବାହିତା ସ୍ତ୍ରୀ 
ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଉପଲକ୍ଷେ ଶାଶୁଘରୁ ନିଜ ନିଜ ମାଆ ଘରକୁ ଆସନ୍ତି । ଭାରତର 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳରେ ପାଳିତ ହେଉଥୁବା ‹ ରକ୍ଷାବନ୍ଧନ” ଏବଂ ' ଭାଇଦୁଜ୍‌' ପର୍ବ ମଧ୍‌ ଭାଇ- 
ଲତଣୀର ପବିତ୍ର ସମ୍ପର୍କ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ । ଏଥ୍ରୂ ଗୋଟିଏ କଥା ସୁସଷ୍ଟ ଯେ, ଭାଇଜିତିଆ 
ପର୍ବ କେବଳ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ନୁହେଁ, ସମଗ୍ର ଭାରତ ବର୍ଷର ବିଭିନ୍ନ ଜାତି, ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧରେ 
ବିଭନ୍ନ ନାମରେ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ । ଏଥ୍‌ରୂ ଭାରତୀୟ ମହାନ୍‌ ପରମ୍ପରା ରେ ଭାଇ- ଭଉଣୀ 
ମଧ୍ଯରେ ଥ୍‌ବା ସ୍ନେହ ଓ ବିଶ୍ଵାସର ବ୍ୟାପକତା ସମ୍ପରକରେ ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । ଡାଲଖାଇ 
ପର୍ବ ଆଦିବାସୀ-ଦିନ୍ଦୁ ସାଂସ୍ତିକ ସମନ୍ୟର ଏକ ଅପୁର୍ବ ନିଦର୍ଶନ । 


ତାଲଖ।ଇ ନାମର ଅର୍ଥ ସହଜେ ବୁ ଝାପଡେ ନାହିଁ । ଡାଲଖାଇ ଗୀତରେ 
“ ଡାଲଖାଇରେ' / “ତାଳଖାଇବୋ ' ପଦକୁ ବାରମ୍ବାର ଘୋଷାରୂପେ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଉ ଥ୍ବାରୁ 
ଏହାର ନାମକରଣ ଡାଲଖାଇ ହୋଇଛ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । ଅଞ୍ଚଳ ଭେଦରେ ଡାଲଖାଇ 
ୟୂଜାବିଧାନ ରେ କିଛି ତାରତମ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଡାଲଖାଇ ଦେବୀଙ୍କ କାଷ୍ଠ, 
ମୂରିକା, ଲୌହ କିମା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କୌଣସି ଧାତୁ ନିର୍ମିତ ପ୍ରତିମୂର୍ରି ନ ଥାଏ | ହିନ୍ଦୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କ 
ସଦୃଶ ଡାଲଖାଇ ଦେବୀଙ୍କୁ କୌଣସି ମନ୍ଦର ଗ୍ୃହ ମଧ୍ୟରେ ରଖ୍‌ ଦୈନନ୍ଦିନ ପୂଜାରାଧନାର 
କିମ୍ବା ଭୋଗ ଲଗାଇବାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ଏହି ପୂଜାରେ ଅଁଳାଡାଳ, 
ବେଲଡାଳ, ମନ୍ଦାର ଡାଳ ଓ ଫୁଲ, ବୁରୋପତ୍ର, ନଡ଼ିଆ, କାକୁଡ଼ି ପ୍ରଭୂତି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । 
ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ ଭାଇଜିତିଆ ପର୍ବ ଅବସରରେ ହେଉଥ୍ବା ପୂଜାରେ ମଧ୍ଯ ଏହିସବୁ 
ଡାଳକୁ ପୂଜା କରାଯିବାର ଦେଖାଯାଏ । ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ଏହି ଡାଳ ଗୁଡିକ ହେଲେ ଡାଲଖାଇ 
ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ । ଡାଲଖାଇ ପୂଜା ସମୟରେ ଡାଲଖାଇ ଦେବୀରୂପୀ ଡାଳଗୁଡିକୁ ପୂଜା 
କରାଯିବାର ବିଧ୍‌ ରହିଥ୍ବାରୁ ଏହାର ନାମ ସମୟାନୁକମେ ଡାଲଖାଇ ହୋଇଛି ବୋଲି ମଧ୍ଯ 
ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ ଆଉ ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ 
ଲୋକପର୍ବ “କରମା' ସଦୃଶ ଡାଲଖାଇ ମଧ୍ଯ ବୃକ୍ଷପୂଜାର ଏକ ଅପୂର୍ବ ନିଦର୍ଶନ | 


ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଷ୍ଟନୀ ମଧ୍ଯରେ ବସବାସ କରୁଥ୍‌ବା ଆଦିବାସୀ ବଣର ଫଳମୂଳ 

ଖାଇ ନିଜର ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରେ । ହିଂସ୍ରଜନ୍ତୁ ପରିପୂର୍ଣ ଶ୍ଵାପଦସଙ୍କୁଳ ବଣ ଜଙ୍ଗଲରେ 
ବନଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତି ତା 'ର ଅଗାଧ ବିଶ୍ଵାସ | ବନଦେବୀଙ୍କ କୃପାଲାଭ କଲେ ଜୀବନରେ ଭୟ 
କିମ୍ବା ଖାଦ୍ୟାଭାବ ଦେଖ।ଦେବ ନାହିଁ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରେ । ଏହା କହିବାର କାରଣ ଡାଲଖାଇ 
ଦେବୀଙ୍କୁ ଅନେକ ଆଦିବାସୀ ଲୋକ “ବନଦୁଗା' ବୋଲି ଅଭିହିତ କରିଥାନ୍ତି । ବଣରେ 
ଦବୀଙ୍କର ଆସ୍ଥାନ ହେଲା ବୃକ୍ଷ ବା ଡାଳ, ଯାହାକୁ ସରଳ ବିଶ୍ଵାସୀ ଆଦିବାସୀ କେବଳ 





ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ପୂଜା କରେ ତାହା ନୁହେଁ, ଜଙ୍ଗଲର ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ମଧ୍ଯ ପୂଜାଂକରେ । 
କାରଣ ଜଙ୍ଗଲ ଉପରେ ହିଁ ସେ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ନିର୍ଭରଶୀଳ ହୋଇ ରହି ଆସିଛି । ତେଣୁ 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଫଳ, ପୁଷ୍ପ, ପତ୍ର ଓ ଡାଳଦ୍ବାରା ସୁସଜ୍ଜତ ସ୍ଥାନରେ ଦେବୀଙ୍କୁ କନ୍ଥନା କରି 
ପୂଜା କରିବା ତଥା ଏହାର ନାମ ଡାଲଖାଇ ହେବା ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ ମନେହୁଏ । 


ମଣିଷ ଯେଉଁଠି ରହିଲା, ଦେବତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସେଇଠି ରଖ୍‌ଲା । ଆଦି ମାନବ ଭଳି 
ଦେବତାର ମଧ୍ଯ ପ୍ରଥମ ବାସସ୍ଥାନ ଥ୍‌୍ଲା ଗଛ ବା ପଥର ଗୁମ୍ଫା । କାଳକ୍ରମେ ମାନବ- ସଭ୍ୟତାର 
ବିକାଶ ଘଟିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମଣିଷ ସ୍ଥାୟୀ ବସତି ସ୍ଥାପନରେ ମନୋନିବେଶ କଲା । ନିଜ 
ଘ୍ରାଇଁ ଘର ତିଆରି ହେବାଦ୍ବାରା ସେ ତା” ଦେବତାଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ମନ୍ଦିରର କଳ୍ପନା କଲା । 
କେତେକ ସ୍ଥଳରେ ଡାଲଖାଇ ଦେବୀଙ୍କ ପୂଜା ପାଇଁ ଏକ କୋଠରୀ ଥାଏ । ତାକୁ ଡାଲଖାଇ 
କୁଠି ବା କୋଠରୀ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଇତିହାସର ଧାରାବାହିକତାକୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କଲେ 
ଓଡ଼ିଶାର ପଶ୍ଚି ମାଞ୍ଚଳ ଏକଦା ଆଦିବାସୀ-ବହୁଳ ଅଞ୍ଚଳ ଥ୍ଲା ବୋଲି ଜଣାପଡ଼େ | ପାହାଡ଼, 
ପର୍ବତ, ଘଞ୍ଚ ବଣ, ଜଙ୍ଗଲରେ ପରିପୂର୍ଣ ଶ୍ଵାପଦସଙ୍କୁବ ଏହି ଅଞ୍ଚଳର ଆଦିବାସୀ ଲୋକେ 
ନିଜର ଜୀବନ ଧାରଣ ପାଇଁ ପ୍ରକୃତିର ଦାନ ବଣ ଜଙ୍ଗଲ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରୁଥ୍ଲେ । ତେଣୁ 
ସେମାନଙ୍କ ସାମାଜିକ ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନ ମଧ୍ଯ ଏଠାକାର ଭୌଗୋଳିକ ପରିବେଶକୁ 
କେନ୍ଦ୍ରକରି ଗଢ଼ି ଉଠିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୂ ଡାଲଖାଇ ପୂଜା ଓଡ଼ିଶାର ଜଙ୍ଗଲ 
ସଭ୍ୟତୀକୁ ଇଙ୍ଗିତ କରେ । ଏଥ୍ରୁ ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ ଡାଲଖାଇ ପୂଜା ପରମ୍ପରା 
, କେତେ ପ୍ରାଚୀନ, ତାହା ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ | 


ପୂଜା-ଆରାଧନା କରିବାର ବିଧ୍‌ ଆର୍ଯ୍ୟେତର ସଂସ୍କୃତିକୁ ଇଙ୍ଗିତ କରେ । ଏଠାରେ 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ, ସମୟାନୁକ୍ରମେ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନର ଟୋଟେମ୍‌ ତକ୍‌ ବିଭିନ ରୂପରେ 
ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି ଏବଂ ଏହ କ୍ରମରେ ଆଦିବାସୀର ଟୌଟେମ୍‌ ତକ୍ଵ୍‌ ମାତୃଶକ୍ତି 
ଧାରଣା ବା ବିଶ୍ଵାସର ରୂପାନ୍ତର । ଏହି ପୃଷ୍ଠହୁମି ଉପରେ ଡାଲଖାଇ ପର୍ବ ମଧ୍ଯ ମାତୃପୂଜା 
ସହିତ ଜଡିତ ହୋଇ ଓଡ଼ିଶାର ପଶ୍ଚି ମାଞ୍ଚଳର ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିଛି । 
ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଏହାକୁ ଏକ ଆଦିବାସୀ ପର୍ବ ବା କେବଳ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ପର୍ବ ଭାବେ ବଣ୍ତନା 
କରିବା ଅଯଥାର୍ଥ ହେବ । ନିଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦିନରେ ଆଦିବାସୀ ଓ ଅଣ- ଆଦିବାସୀ ମିଳିତ ଭାବରେ 
କିମ୍ବା କେତେକ ସ୍ଥଳରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବରେ ଡାଲଖାଇ ପୂଜା ପାଳନ କରିବାର ଦେଖାଯାଏ । 


ହିନ୍ଦୁ ମାନଙ୍କ ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସି ହିନ୍ଦୁ କରଣ ପ୍ରକ୍ତି ୟାରେ (111ମ00156110୮ ) 
ଆଦିବାସୀମାନେ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ସଦୃଶ ଦେବତାଙ୍କ ପାଇଁ ମନ୍ଦିର କଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି । ପରବର୍ତୀ 
କାଳରେ ଡାଲଖାଇ ଦେବୀଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ କୋଠୀର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରାଯାଇଛି । କେବଳ ସେତିକି 





ନୁହେଁ , ସେମାନେ କ୍ରମଶଃ ହିନ୍ଦୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ମଧ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତ | ଡାଲଖାଇ କୋଠୀର 
କାନ୍ଦ୍ରରେ ଉଲ୍ଲିଖ୍ହ ବଖରା ରେ ଡାଲଖାଇ ଦେବୀଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ଛବି 
ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ; ଯଥା : ହନୁମାନ, ଭଶ୍ଵବର, ପାର୍ବତୀ, ନାରଦ ମୁନି, ବରୁଣ, 
କୁବେର, ଲକ୍ଷୀ, ସଲସବତୀ. ବୃଢ଼ାରଳା . ବାଉତୀ. ମାଉଲୀ, ଲୀଳାରାନୀ, ରହେଲା ଲତ୍ଯାଦି | 
ପୁନଶ୍ଚ ଲୋକ -ବିଶ୍ବାସ ଯେ ଡାଲଖାଇ କୋଠୀରେ ଅଵି ତ ବଖରାରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଥ୍ବା 
ଉପରୋକ୍ତ ଦେବ ଦେବୀଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ସେଠାରେ ତେତିଶ କୋଟି ଦେବତା ମଧ୍ଯ ବିରାଜମାନ 
ଥା ଆନ୍ତି । ଏହିପରି ବିଶ୍ଵାସ ମଧ୍ଯ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଭାବ ଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ବୋଲି କହିବା 
ଅସମୀଚୀନ ହେବ ନାହିଁ । 


ଆଦିବାସୀ ତଥା ହିନ୍ଦୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ଅପୂର୍ବ ସମନ୍ଵୟ ଓ ଶାନ୍ତି ପୂର୍ଣ୍ଣ ସହାବସ୍ଥାନ 
ବାସ୍ତବିକ ଲୋକସଂସ୍କୃତିର ଏକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ । ଏହା ବିଭିନ୍ନତା ମଧ୍ଯରେ ଏକତାର ସ୍ଵରକୁ 
ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥାଏ । ଏହାକୁ ସମଗ୍ର ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ସ୍ଵର ବୋଲି କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି 
ହେବ ନାହିଁ -__ବସୁଧୈ ବ କୁଟୁମ୍କମ୍‌ଂ | କୌଣସି ଏକ ଅଞ୍ଚଳରେ ବିଭିନ ଜାତି, ଭାଷା ତଥା 
ସଂପ୍ରଦାୟର ଲୋକ ରହିବା ଅସ୍ବାଭାବିକ ନୁହେଁ । କିନ୍ତୁ ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯଦି ସହାବସ୍ଥାନ 
ଓ ସୌହାଦ୍ଦ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ନ ହୁଏ, ତାହା ହେଲେ ବିଭିନ୍ନତା, ବିଛ୍ନ୍ନତା ତଥ। ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ସଂକୀ ଣ୍ଣ୍ତତା 
ଭାବ ସୃଷ୍ଟି ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଏହାଦ୍ବାରା ସାମାଜିକ ଜୀବନ କଳୁଷିତ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ନାନା ପ୍ରକାର ବିପଦ ତଥା ଅସୁବିଧା ସୃଷ୍ଟି ହେବା ସୁନିଶ୍ଚିତ । ତେଣୁ ସମାଜରେ ବିଜ୍ଜନ୍ନତା 
ମଧ୍ଯରେ ସଂହତି, ସୁସଂପର୍କ ଓ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଷଁ ସହାବସ୍ଥାନ ହଁ କାମ୍ୟ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଵାଲଖାଇ 
ଦେବୀ ହେଲେ ସମନ୍ଵୟର ପ୍ରତୀକ, ଏକ୍ୟ ଓ ସଂହତିର ନିଦର୍ଶନ | 


ଏତିହାସିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କଲେ ଦେଖା ଯାଏ ଯେ ହିନ୍ଦୂ ମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା 
ପୂଜା ପାଉଥ୍‌ବା ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ଯେମିତି ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇ ଅଛି, ଠିକ୍‌ 
ସେହିଭଳି ଆଦିବାସୀ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ହିନ୍ଦୂମାନେ ଆପଣାର କରି ନେଇ ଅଛନ୍ତି । ଏହାର 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଓଡ଼ିଶାରେ କିମ୍ବା ଭାରତବର୍ଷ ରେ ବିରଳ ନୁହେଁ । ବଣାଇଗଡ଼ର ରାଜା, ପାହାଡ଼ୀ 
ଭୁୟୀ ମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ପୂଜା ପାଉଥ୍‌ବା କଣ୍ଟକୂମାରୀଙ୍କୁ ନିଜର ଇଷ୍ଟଦେବୀ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରି 
ରାଜ ଉଆସରେ ସ୍ଥାନ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ଶବର ବା ସଅଁରା ଜାତିର ଲୋକମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ପୂଜା 
ପାଉଥ୍‌ବା “ସମଲେଇ ' ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ସମଲେଶ୍ବରୀ ରୂପେ ସମ୍ବଲପୁରର ଚୌହାଣ 
ରାଜବଂଶଦ୍ଧାରା ଗୃହୀତ ହୋଇ ସମ୍ବଲପୁରର ଅଧ୍‌ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ରୂପେ ପୂଜା ପାଇଲେ । 
ଏହା ଛଡ଼ା ବଡ଼ମ୍ବାର ' ଭଟ୍ଟାରିକା”, ରଣପୁରର ' କିଲା ମୁଣ୍ଡା' ତଥା ତାଳଚେରର ' ହଙ୍ଗୁଲା ଙ୍କର 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦିଆଯାଇପାରେ । ବଇଣ୍ଡାର ଶିବ ମନ୍ଦିରରେ ପୂର୍ବେ ଦେବୀ ପୂଜା ପ୍ରଚଳିତ ଥ୍ଲା 





ବୋଲି ଶୁଣାଯାଏ । ଦେବୀଙ୍କର ଏକ ପ୍ରତୀକ ଶିବଲିଙ୍ଗ ସଦୃଶ ଥ୍ବାରୁ ସମୟାନୁକ୍ରମେ ତାହା 
ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଶିବ ରୂପେ ପୂଜା ପାଇଲେ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଆଦିବାସୀଙ୍କ କରମସାନୀ 
ତଥା ଭୀମା ଦେବତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ହିନ୍ଦୁ ଜାତି ଗ୍ରହଣ କରିନେଇଛି । ଫୁଲବାଣୀର କେତେକ ସ୍ଥାନରେ 
ଆଦିବାସୀ ଦେବତା “ପିତାବଲ1' ଏବଂ ‹ ଖୟମ୍ବେଶୃରୀ'ଙ୍କ ସାନରେ ଶିବପୂଜା ପ୍ରନଳିତ 
ହୋଇଥ୍ବାର ଶୁଣାଯାଏ । ଏତଦ୍‌ ବ୍ୟତୀତ ଆଦିବାସୀ ଦେବତା 'ବୃଢ଼ାରଜା' ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ 
ବୁଢ଼ାଶିବ ରୂପେ ମଧ୍ଯ ପୂଜା ପାଉଛନ୍ତ । ସମ୍ବଲପୁରର ବୁଢ଼ାରଜୀ ଶିବ ମନ୍ଦିର ଏହାର ଏକ 
ଉଦାହରଣ । 


କାଳକ୍ରମେ ଆଦିବାସୀ ଅଧ୍ଧୁଷିତ ଓଡ଼ିଶାର ପଣ୍ଢିମାଞ୍ଚଳରେ ହିନ୍ଦୁ ଜାତିର ଲୋକେ 
ଆସି ବସତି ସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଘଟଣା ଏବର ନୁହେଁ । ଅନେକ ଦିନ ହେଲା ଆଦିବାସୀ 
ଏବଂ ହିନ୍ଦୁ ଜାତିର ଲୋକମାନେ ଏକାଠି ବସତି ସ୍ଥାପନ କରି ରହି ଆସିଛନ୍ତି । ଦୀର୍ଘ କାଳର 
ସହାବସ୍ଥାନ ଯୋଗୁଁ ଉଭୟେ ଉଭୟଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଆକୃଷ୍ଟ ଓ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର 
ଜୀବନ ଶୈଳୀ, ଧର୍ମ, ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ ସଂସ୍ତି ଭିତରେ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ଘଟି ତାହା ସବୁ 
ପରିବର୍ରିତ ଓ ପରିପୁଷ୍ଟ ହୋଇଛି । ଏହି ପରିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ସାଧାରଣ ଗ୍ରହଣ ( 51୮୮୦ 
^୯୦୮୮୮୦୮ ), ପର ସଂସ୍କୃତି ଚ୍ରହଣ ( ^୦୦୪।୮8୧୩୦୮ ), ଆତ୍ମୀକରଣ ( ⁄^ 551୮୮1- 
।ଞ୍ଚ ୮୦୮ ) ଇତ୍ୟାଦି ବିଭିନ୍ନ ସାମାଜିକ ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରକ୍ରୟା ଦ୍ବାରା ସାଧ୍ତ ହୋଇ ଅଛ । 
ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ଗୁଡ଼ିକର ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟ ନିର୍ଦ୍ଧାରଣ କରିବା ସେତେ ସହଜ ନୁହେଁ । ଯାହା ହେଉ, 
ଡାଲଖାଇ ପର୍ବ (11(4 © †୮ଞଠ[୪।୦୮ ) ସମୟାନୁକୁମେ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତି (୦୮୦୫ †୮୮8ଠୀ[- 
୪1୦୮ ) ସହ ନିଜର ସଂପର୍କ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୋଇପାରିଛି । କିନ୍ତୁ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିର 
ମହାସ୍ରୋତରେ ପୂର୍ଣ୍ଁରୂପେ ହଜିଯାଇ ନାହିଁ । ଆଜି ବି ଡାଲଖାଇ ତାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପରିଚୟକୁ 
ବଜାୟ ରଖ୍‌ ଓଡ଼ିଆ ଲୋକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନାକୁ ରଵଦ୍ଧିମନ୍ତ କରିଛି । 


ଏ ୬୭୭ ୨୮୩ 


ଡାଲଖାଇ ପର୍ବ ସହିତ ଏକ ଏତିହାସିକ ଗଟଣାର ସମ୍ପକ ନିହିତ ଥ୍ବାର ଶୁଣାଯାଏ । 
୧୮୫୭-୫୮ ମସିହାରେ ସମ୍ବଲପୁରର ବୀର ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏଙ୍କ ନେତୃତ୍ବରେ ଇଂରେଜ 
ସରକାରଙ୍କ ବିରୂଦ୍ଧରେ ସଶସ୍ତ୍ର ସଂଗ୍ରାମ ଚାଲିଥାଏ । ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳର ଅନେକ ଗଉଁତିଆ, 
ଜମିଦାର ଓ ଧନାଭଢ଼୍ୟ' ବ୍ୟକ୍ତି ପରୋକ୍ଷରେ କିମ୍ବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷରେ ବୀର ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏଙ୍କୁ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରକାର ସାହାଯ୍ୟ ଓ ସହଯୋଗ ଯୋଗାଉଥ୍‌ ଲେ | ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୂ ଅନେକ ବୀରତ୍ଵର 
ପରାକାଷ୍ଠା ଦେଖାଇ ଜାତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନିଜ ଜୀବନକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରି ଦେଇଥ୍ଲେ । ଏହି 
ବୀରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଘେସ ଜମିଦାର ବଂଶର ହାତୀ ସିଂହ, କୁଞ୍ଜଲ ସିଂହ ଓ ବୈରୀ ସିଂହ 





ତିନି ଭାଇ ଥ୍ଲେ । ବାରପାହାଡ, ନିଶାଘାଟି, ସିଂଘୋଡ଼ା, ଝାରଘାଟି ପ୍ରମୁଖ ଘାଟ ମାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରି ସେମାନେ ଇଂରେଜ ଶକ୍ତି ବିରୂଦ୍ଧରେ ଗରିଲା ଯୁଦ୍ଧ ଚଳାଇଥ୍‌ଲେ । 


ଲୋକମ୍‌ଖରୁ ଶୁଣାଯାଏ ଯେ, ସିଂଘୋଡ଼ା ଘାଟିର ପରିଚାଳନା ଦାୟିତ୍ଵରେ ଥ୍‌ଲେ 
ହଟେ ସିଂ । ଦିନେ ସେ କେତେଜଣ ଇଂଗେଜ ସିପାହୀଙ୍କୁ ବନ୍ଦୀ କରି ସିଂଘୋଡ଼ା ଘାଟିକୁ ଘେନି 
ଆସିଲେ ଏବଂ ସିପାହୀମାନଙ୍କୁ ହତ୍ୟାକରି ଗଛରେ ଝୁଲାଇ ଦେଲେ । ଏହି ଖବର ପାଇଲା 
ପରେ ଇଂରେଜ ସୈନ୍ୟମାନେ ଆସି ଘେଁସ ଗ୍ରାମରେ ନିଆଁ ଲଗାଇଦେଲେ । ଦେଖ୍‌ ଦେଖୁ 
ସମଗ୍ର ଗ୍ରାମଟି ଏକ ପାଉଶ ଗଦାରେ ପରିଣତ ହୋଇଗଲା । ନିରାଶ୍ରୟ ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁରୁଷ, ଛୁଆ, 
ବୁଢ଼ା, ବୁଢ଼ୀ ସମସ୍ତେ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ଭୟରେ ପ୍ରାଣ ବିକଳରେ ଜଙ୍ଗଲ ମଧ୍କୁ ପଳେଇଗଲେ । 
କିଛିଦିନ ଗଲା ଉତ୍ତାରୁ ସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଖାଦ୍ୟାଭାବ ଦେଖାଦେଲା । କ୍ରମଶଃ ବଣର 
ଫଳ, ମୂଳ, ପତର, ଡାଳ ଖାଇ ସେମାନେ ତଥା ସେମାନଙ୍କର ପିଲା ଛୁଆମାନେ ନିଜର 
ଜୀବନ ବଞ୍ଚାଇବାକୁ ଲାଗି ଲେ । ସେଠାରେ ବନ୍ୟଚ୍ଚନ୍ତୁଙ୍କର ଭୟ ମଧ୍ଯ କମ୍‌ ନ ଥ୍ଲା । 
ଅସହାୟତାର ଶୃଙ୍ଖଳରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ପଡ଼ିଥ୍‌ବା ମଣିଷ କୌଣସି ଏକ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତର 
ଆଶ୍ରୟ ଲୋଡ଼େ । ଭୟ, ଦଃଖ, ଭୋକକୁ ଭୁଲିବା ପାଇଁ ସେମାନେ ବଣର ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା 
କରି ନୃତ୍ୟ, ଗୀତ ମଧ୍ଯ କଲେ । ତାହା ଡାଲଖାଇ ରୂପେ ପ୍ରଚଳିତ । ଏହି ଘଟଣା ଉପରେ 
ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ଡାଲଖାଇ ପର୍ବର ଉତ୍ପତ୍ତି କଥା ଅନେକଙ୍କ ପାଇଁ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ହୋଇ ନ ପାରେ; 
କିନ୍ତୁ ଭୟ, ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣା ତଥା ଭୋକକୁ ଭୂଲାଇ ସାମୟିକ ମାନସିକ ଶାନ୍ତ ତଥା ଦମ୍ଭ 
ପାଇବା ସକାଶେ ଡାଲଖାଇ ଦେବୀଙ୍କ ଆରାଧନା ଓ ତାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପାରମ୍ପରିକ ଡାଲଖାଇ 
ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତ ପରିବେଷଣ କରିବାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବ କି ? 


କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ଏକଦା ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳ ରାଜ୍ୟରେ ଜଣେ ମହାପ୍ରତାପଶାଳୀ 
ରାଜୀ ଶାସନ କରୁଥ୍ଲେ । ତାଙ୍କର ନାମ ଚଳିତ । ତାଙ୍କର ପରମା ସୁନ୍ଦରୀ ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ନାମ ଥ୍ଲା 
ନୀଳାବତୀ । ରାଜାଙ୍କ ଦେବହରି ଓ ରାମହରି ନାମକ ଦୁଇ ପୁଅ ଏବଂ ତୂଳସୀ ଓ ଦହନା 
ନାମ୍ବା ଦୂଇ ବୋହୂ ଥ୍‌ଲେ । ହେଲେ କନ୍ୟାଟିଏ ନ ଥ୍ବାରୁୂ ରାଜୀ ରାଣୀଙ୍କ ଦୁଃଖ କହିଲେ ନ 
ସରେ । ତେଣୁ କନ୍ୟାସନ୍ତାନଟିଏ ପାଇଁ ରାଜାରାଣୀ ଅନେକ ପୂଜା- ଆରାଧନା, ଦାନ-ପୁଣ୍ୟ 
କଲାପରେ ଯାଇ ଶେଷରେ କନ୍ୟଯାସନ୍ତାନଟିଏ ତାଙ୍କ ଘରେ ଜାତ ହେଲା । ରାଜାରାଣୀ ଅତି 
ଆଦର ସହକାରେ ତା ନା ରଖ୍‌ ଲେ ର ହେଲା । ରହେଲ।କୁ ଯେତେବେଳେ ସାତବର୍ଷ 
ସେତେବେଳେ ସେ ଡାଲଖାଇ ପୂଜା କରିବା ପାଇଁ ମନସ୍ଥ କଲା । ପୂଜା ସମ୍ଭାର ଯୋଗାଡ 
କରିଦେବା ପାଇଁ ବାପା, ମା 'ଙ୍କ ପାଖରେ ଅଳି କଲା | ହେଲେ ବାପା, ମାଆ, ଭାଇ, ଭାଉଜ 
କେହିହେଲେ ରହେଲାର କଥାକୁ ଗୁରୂତ୍ସ ଦେଲେ ନାହିଁ । ଓଲଟା ଭାଉଜମାନେ ରହେଲାକୁ 





ଉପହାସ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଏକଥାକୁ ସହ୍ୟ କରି ନ ପାରି ରାଜକୁମାରୀ ରହେଲା ନିତାଇ 
ଧୋବଣୀ ତୁୂଠକୁ ଯାଇ ବିଷ ଖାଇ ଆତ୍ମହତ୍ୟା କଲା । 


ରହେଲାକୁ ନ ପାଇ ବାପା, ମାଆ, ଭାଇ, ଭାଉଜ ସମସ୍ତେ ବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇପଡିଲେ | 
ଅନେକ ଖୋଜା ଖୋଳି ହେଲା । ଶେଶ୍ରରେ ଗୁଣିଅ!କୁ ଡାକି ପଟାଭିବାରୁ ରହେଲ!ର 
ଆତ୍ମହତ୍ୟା କଥା ରାଜାରାଣୀ ଜାଣି ପାରିଲେ । ରୀଜ ପରିବାରରେ ଶୋକର ଛାୟା 
ଖେଳିଗଲା । ସାଙ୍ଗେ ସାଙ୍ଗେ ରାଜାରାଣୀ ଧୋବା ତ୍ରୁଠକୁ ଦଉଡିଲେ । ସେଠାକୁ ଯାଇ ଦେଖ୍‌ଲା 
ବେଳକୁ ଜଳକନ୍ୟା ସାତବହନୀ ( ଭଉଣୀ ) ବା ସପ୍ତ ମାତୃକାଙ୍କ ଗହଣରେ ରହେଲା ଖେଳୁଛି । 
ରାଜାରାଣୀ ଯେତେ ଡାକିଲେ ମଧ୍ଯ ରହେଲା ସେମାନଙ୍କୁ ଚିହ୍ନ ପାରିଲା ନାହିଁ । ଶେଷରେ 
ରାଜାରାଣୀ ସାତ ଭଉଣୀଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାରୁ ସେମାନେ ରହେଲାକୁ ଫେରାଇ ଦେବାପାଇଁ 
ରାଜ ହେଲେ; କିନ୍ତୁ ସ୍ତ ହେଲା ଯେ ସେମାନେ ରହେଲା ପାଇଁ ଡାଲଖାଇ ଓଷାର ବ୍ୟବସ୍ଥା 
କରିବେ । 


ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମେ ପ୍ରଟଳିତ ଉପରୋକ୍ତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଡାଲଖାଇ ପରମ୍ପରାକୁ ଏକ 
ଅଲୌକିକ ରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସରଳ ବିଶ୍ଵାସୀ ଜନଜୀବନରେ ପ୍ରଚଳିତ 
ଲୋକ ବିଶ୍ବାସକୁ ଆହୁରି ଦୃଢ଼ୀଭୂତ କରେ । ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦିନ ପୁଣି ସାଧାରଣ ଉପାସୀ କମ୍ବା 
ଦେହେରୀର ଶରୀରରେ ଦେବୀ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୋଇଥାନ୍ତ । କାଳିସୀ ଆସିବା ଦ୍ବାରା ସାଧାରଣ 
ଲୋକ ନିଜର ରୋଗ, ଦୁଃଖ, ଅସୁବିଧା ଦେବୀ ପାଖରେ ଜଣାନ୍ତ ଏବଂ ଦେବୀ, ଉପଟାରର 
ରାସ୍ତା ତଥା ଭବିଷ୍ୟତବାଣୀ ମଧ୍ଯ କରିଥାନ୍ତି । ଏହିପରି ଘଟଣା ମଧ୍ଯ ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସକୁ କ୍ରମଶଃ 
ଦୃଢ଼ୀଭୂତ କରିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ । 


ମନୁଷ୍ୟ ମନର ଅହେତୁକ ଭାବରାଶିର ପରିପ୍ରକାଶ ପାଇଁ ଯେଉଁସବୁ ମାଧ୍ଯମ ରହିଛି, 
ସେଥ୍‌ରୁ ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତ ପ୍ରଧାନ । ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ, ଗୀତ ଓ ସଙ୍ଗୀତ ପ୍ରତିଟି ଦିଗରୁ ଓଡ଼ିଶାର 
ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଲୋକଜୀବନର ଉକୂର୍ଷକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରିଥାଏ । ଏଠାରେ ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ 
ଯେ, ଡାଲଖାଇ ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ କେବଳ ଡାଲଖାଇ ପୂଜାରେ ପରିବେଷଣ କରାଯାଏ ନାହିଁ; 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପର୍ବ-ପର୍ବୀଣି, ଯାନିଯାତ୍ରୀ, ବିବାହ-ବୃତାଦି ଅବସରରେ ମଧ ପରିବେଷଣ 
କରାଯାଏ । ଏତତ୍‌ ବ୍ୟତୀତ ଦଣ୍ଡ, କରମା ପ୍ରଭୃତି ଲୋକ ନୃତ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ଡାଲଖାଇ ଗୀତ 
ମୁକ୍ତାଙ୍ଗନରେ ପରିବେଷିତ ହେଉଥୁ୍‌ବାର ଦେଖାଯାଏ । କେତେକ ସ୍ଥାନରେ କେବଳ ଝିଅମାନେ 
ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି; ଆଉ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ଯୁବକ, ଯୁବତୀ ଉଭୟେ 
ମିଶି ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ ପରିବେଷଣ କରିବାର ଦେଖାଯାଏ । ସମୟ ସମୟରେ ଯୁବକ 





ତିନି ଭାଇ ଥ୍ଲେ । ବାରପାହାଡ, ନିଶାଘାଟି, ସିଂଘୋଡ଼ା, ଝାରଘାଟି ପ୍ରମୁଖ ଘାଟିମାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରି ସେମାନେ ଇଂରେଜ ଶକ୍ତି ବିରୂଦ୍ଧରେ ଗରିଲା ଯୁଦ୍ଧ ଚଳାଇଥ୍‌ଲେ । 


ଲୋକମୁ ଖରୁ ଶୁଣାଯାଏ ଯେ, ସିଂଘୋଡ଼ା ଘାଟିର ପରିଚାଳନୀ ଦାୟିତ୍ସ ରେ ଥ୍‌ଲେ 
ହଟେ ସିଂ । ଦିନେ ସେ କେତେଙଜଣ ଇଂରେଜ ସିପାହୀଙ୍କୁ ବନ୍ଦୀ କରି ସିଂଘୋଡ଼ା ଘାଟିକୁ ଘେନି 
ଆସିଲେ ଏବଂ ସିପାହୀମାନଙ୍କୁ ହତ୍ୟାକରି ଗନଥରେ ଝୁଲାଇ ଦେଲେ । ଏହି ଖବର ପାଇଲା 
ପରେ ଇଂରେଜ ସୈନ୍ୟମାନେ ଆସି ଘେଁସ ଗ୍ରାମରେ ନିଆଁ ଲଗାଇଦେଲେ । ଦେଖ୍‌ ଦେଖୁ 
ସମଗ୍ର ଗ୍ରାମଟି ଏକ ପାଉଁଶ ଗଦାରେ ପରିଣତ ହୋଇଗଲା । ନିରାଶ୍ରୟ ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁରୁଷ, ଛୁଆ, 
ବୁଢ଼ା, ବୁଢ଼ୀ ସମସ୍ତେ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ଭୟରେ ପ୍ରାଣ ବିକଳରେ ଜଙ୍ଗଲ ମଧ୍ଯକୁ ପଳେଇଗଲେ । 
କିଛିଦିନ ଗଲା ଉତ୍ତାରୁ ସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଖାଦ୍ୟାଭାବ ଦେଖାଦେଲା । କ୍ରମଶଃ ବଣର 
ଫଳ, ମୂଳ, ପତର, ଡାଳ ଖାଇ ସେମାନେ ତଥା ସେମାନଙ୍କର ପିଲୀ ଛୁଆମାନେ ନିଜର 
ଜୀବନ ବଞ୍ଚାଇବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସେଠାରେ ବନ୍ୟଜନ୍ତୁଙ୍କର ଭୟ ମଧ୍ଯ କମ୍‌ ନ ଥ୍ଲା। 
ଅସହାୟତାର ଶ୍ଵଙ୍ଖଳରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ପଡ଼ିଥ୍‌ବା ମଣିଷ କୌଣସି ଏକ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତିର 
ଆଶ୍ରୟ ଲୋଡ଼େ । ଭୟ, ଦଃଛୁଖ, ଭୋକକୁ ଭୁଲିବା ପାଇଁ ସେମାନେ ବଣର ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା 
କରି ନୃତ୍ୟ, ଗୀତ ମଧ୍ୟ କଲେ । ତାହା ଡାଲଖାଇ ରୂପେ ପ୍ରଚଳିତ । ଏହ ଘଟଣା ଉପରେ 
ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ଡାଲଖାଇ ପର୍ବର ଉପରି କଥା ଅନେକଙ୍କ ପାଇଁ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ହୋଇ ନ ପାରେ; 
କିଚ୍ଛୁ ଭୟ, ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣା ତଥା ଭୋକକୁ ଭୁଲାଇ ସାମୟିକ ମାନସିକ ଶାନ୍ତି ତଥା ଦମ୍ଭ 
ପାଇବା ସକାଶେ ଡାଲଖାଇ ଦେବୀଙ୍କ ଆରାଧନା ଓ ତାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପାରମ୍ପରିକ ଡାଲଖାଇ 
ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତ ପରିବେଷଣ କରିବାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବ କି ? 


କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ଏକଦା ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳ ରାଜ୍ୟରେ ଜଣେ ମହାପ୍ରତାପଶାଳୀ 
ରାଜା ଶାସନ କରୁଥ୍‌୍ଲେ । ତାଙ୍କର ନାମ ଚଳିତ । ତାଙ୍କର ପରମା ସୁନ୍ଦରୀ ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ନାମ ଥ୍ଲା 
ନୀଳାବତୀ । ରାଜାଙ୍କ ଦେବହରି ଓ ରାମହରି ନାମକ ଦୁଇ ପୁଅ ଏବଂ ତୂଳସୀ ଓ ଦହନା 
ନାମ୍ନା ଦୂଇ ବୋହୂ ଥ୍‌ଲେ । ହେଲେ କନ୍ୟାଟିଏ ନ ଥ୍ବାରୁ ରାଜା ରାଣୀଙ୍କ ଦୂଃଖ କହିଲେ ନ 
ସରେ । ତେଣୁ କନ୍ୟାସନ୍ତାନଟିଏ ପାଇଁ ରାଜାରାଣୀ ଅନେକ ପୂଜା- ଆରାଧନା, ଦାନ- ପୁଣ୍ୟ 
କଲାପରେ ଯାଇ ଶେଷରେ କ ନ୍ୟାସନ୍ତାନଟିଏ ତାଙ୍କ ଘରେ ଜାତ ହେଲା । ରାଜାରାଣୀ ଅତି 
ଆଦର ସହକାରେ ତୀ ନା ରଖ୍‌ଲେ ରହେଲା । ରହେଲାକୁ ଯେତେ ବେଳେ ସାତ ବର୍ଷ 
ସେତେବେଳେ ସେ ଡାଲଖାଇ ପୂଜା କରିବା ପାଇଁ ମନସ୍ଥ କଲା । ପୂଜା ସମ୍ଭାର ଯୋଗାଡ 
କରିଦେବା ପାଇଁ ବାପା, ମା 'ଙ୍କ ପାଖରେ ଅଳି କଲା | ହେଲେ ବାପା, ମାଆ, ଭାଇ, ଭାଉଜ 
କେହିହେଲେ ରହେଲାର କଥାକୁ ଗୁରୂତ୍ସ ଦେଲେ ନାହିଁ । ଓଲଟା ଭାଉଜମାନେ ରହେଲାକୁ 





ଉପହାସ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଏକଥାକୁ ସହ୍ୟ କରି ନ ପାରି ରାଜକୁମାରୀ ରହେଲା ନିତାଇ 
ଧୋବଣୀ ତୁଠକୁ ଯାଇ ବିଷ ଖାଇ ଆତ୍ମହତ୍ୟା କଲା । 


ରହେଲାକୁ ନ ପାଇ ବାପା, ମାଆଁ, ଭାଇ, ଭାଉଜ ସମସ୍ତ ବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇପଡିଲେ | 
ଅନେକ ଖୋଜା ଖୋଜି ହେଲ। ! ଶେଷରେ ଗୁଣିଆକୁ ଡାକି ପଚାରିବାରୁ ରହେଲାର 
ଆତ୍ମହତ୍ୟା କଥା ରାଜାରାଣୀ ଜାଣି ପାରିଲେ । ରାଜ ପରିବାରରେ ଶୋକର ଛାୟା 
ଖେଳିଗଲା । ସାଙ୍ଗେ ସାଙ୍ଗେ ରାଜାରାଣୀ ଧୋବା ତୂଠକୁ ଦଉଡିଲେ । ସେଠାକୁ ଯାଇ ଦେଖ୍‌ଲା 
ବେଳକୁ ଜଳକନ୍ୟା ସାତବହନୀ ( ଭଉଣୀ) ବା ସପ୍ତ ମାତୃକାଙ୍କ ଗହଣରେ ରହେଲା ଖେଳୁଛି । 
ରାଜାରାଣୀ ଯେତେ ଡାକିଲେ ମଧ୍ଯ ରହେଲା ସେମାନଙ୍କୁ ଚିହ୍ନି ପାରିଲା ନାହିଁ । ଶେଷରେ 
ରାଜାରାଣୀ ସାତ ଭଉଣୀଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାରୁ ସେମାନେ ରହେଲାକୁ ଫେରାଇ ଦେବାପାଇଁ 
ରାଜି ହେଲେ; କିନ୍ତୁ ସର୍ତ ହେଲା ଯେ ସେମାନେ ରହେଲା ପାଇଁ ଡାଲଖାଇ ଓଷାର ବ୍ୟବସ୍ଥା 
କରିବେ | 


ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମେ ପ୍ରଚଳିତ ଉପରୋକ୍ତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଡାଲଖାଇ ପରମ୍ପରାକୁ ଏକ 
ଅଲୌକିକ ରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସରଳ ବିଶ୍ଵାସୀ ଜନଜୀବନରେ ପ୍ରଚଳିତ 
ଲୋକ ବିଶ୍ବାସକୁ ଆହୁରି ଦୃଢ଼ୀଭୁତ କରେ । ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦିନ ପୁଣି ସାଧାରଣ ଉପାସୀ କିମ୍ବା 
ଦେହେରୀର ଶରୀରରେ ଦେବୀ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୋଇଥାନ୍ତି । କାଳିସୀ ଆସିବା ଦ୍ବାରା ସାଧାରଣ 
ଲୋକ ନିଜର ରୋଗ, ଦୁଃଖ, ଅସୁବିଧା ଦେବୀ ପାଖରେ ଜଣାନ୍ତି ଏବଂ ଦେବୀ, ଉପଚାରର 
ରାସ୍ତା ତଥା ଭବିଷ୍ୟତବାଣୀ ମଧ୍ଯ କରିଥାନ୍ତି । ଏହୂପରି ଘଟଣା ମଧ୍ଯ ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସକୁ କ୍ରମଶଃ 
ଦୃଢ଼ୀଭୂତ କରିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ । 


ମନୁଷ୍ୟ ମନର ଅହେତୁକ ଭାବରାଶିର ପରିପ୍ରକାଶ ପାଇଁ ଯେଉଁସବୁ ମାଧ୍ଯମ ରହିଛି, 
ସେଥ୍‌ରୂ ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତ ପ୍ରଧାନ । ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ, ଗୀତ ଓ ସଙ୍ଗୀତ ପ୍ରତଟ ଦିଗରୁ ଓଡ଼ିଶାର 
ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଲୋକଜୀବନର ଉକୃୂର୍ଷକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରିଥାଏ । ଏଠାରେ ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ 
ଯେ, ଡାଲଖାଇ ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ କେବଳ ଡାଲଖାଇ ପୂଜାରେ ପରିବେଷଣ କରାଯାଏ ନାହିଁ; 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପର୍ବ-ପର୍ବାଣି, ଯାନିଯାତ୍ରା, ବିବାହ-ବ୍ତାଦି ଅବସରରେ ମଧ୍ୟ ପରିବେଷଣ 
କରାଯାଏ । ଏତତ୍‌ ବ୍ୟତୀତ ଦଣ୍ଡ, କରମା ପ୍ରଭୃତି ଲୋକ ନୃତ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ଡାଲଖାଇ ଗୀତ 
ମୁସ୍ତାଙ୍ଗନରେ ପରିବେଷିତ ହେଉଥ୍‌ବାର ଦେଖାଯାଏ । କେତେକ ସ୍ଥାନରେ କେବଳ ଝିଅମାନେ 
ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି; ଆଉ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ଯୁବକ, ଯୁବତୀ ଉଭୟେ 
ମିଶି ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ ପରିବେଷଣ କରିବାର ଦେଖାଯାଏ । ସମୟ ସମୟରେ ଯୁବକ 





ଯୁବତୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଗୀତ ମାଧ୍ଯମରେ ଉକ୍ତି ପ୍ରତ୍ୟୁକ୍ତି ମଧ୍ଯ ହୁଏ । ପ୍ରକୃତରେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ 
ଗଲେ ଡାଲଖାଇ ଗୀତ, ନୃତ୍ୟ ଓ ସଙ୍ଗୀତର ମାଦକତା ଏହାର ଆଦୃତି ଓ ପ୍ରସାରର ମୁଖ୍ୟ 
କାରଣ | 


ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟରେ ଢ଼ୋଳା, ନିଶାନ, ଟିମକି, ମୁହୁଁରା ଓ ତାସା ଆଦି, ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର 
ବ୍ୟବହାର କରାଯାଏ । ସାଧାରଣତଃ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ବଜାଉଥ୍‌ବା ଲୋକମାନେ ଗଣ୍ଡା, ଘାସି, 
ପାଣ ଆଦି ଅଛୁଆଁ ଜାତିର । ଅଧ୍କାଂଶ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ପଶୁ ଚମଡାରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥାଏ । 
ସବଣ୍ଠ ଜାତିର ଲୋକେ ଏହାକୁ ଛୁଇଁଲେ ଅନ୍ଥୁ ଆଁ ହୋଇଯିବାର ଭୟ ରହିଥାଏ । ତେଣୁ ଆଗେ 
ଅଛୁଁ ଆ ଜାତିର ଲୋକମାନେ ଡାଲଖାଇ ସଙ୍ଗୀତର ଓସ୍ତାଦ ରୂପେ ବାହାରୂଥ୍‌ଲେ । ଗୀତ 
ଗାଉଥ୍‌ବା ବେଳେ ସାଧାରଣତଃ ନୃତ୍ୟ ପରିବେଷଣ ହୁଏ ନାହିଁ । କେଵଳ ଢୂଲିଆ ( ଢ଼ୋଲ 
ବଢାଉଥ୍ବା ବ୍ୟକ୍ତି ) ଗୀତରେ ତାଳ ଦେଇ ମୃଦୂ ସ୍ଵରରେ ଢ଼ୋଲ ବଳାଉଥାଏ । ଗୀତ ଶେଷ 
ହେଲା ପରେ ଢ଼ୋଲ ସାଙ୍ଗ କୁ ଅନ୍ୟ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ଗୁଡିକ ଜୋର୍‌ରେ ବାଜିଭଠିଥାଏ ¦ ତା ସାଙ୍ଗକୁ 
ପୂଅଝିଅମାନେ ନାଚିବା ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତ । 


ଆଦିବାସୀ ଅଞ୍ଚଳରେ ତଥା ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ପରିବେଷିତ ହେଉଥ୍‌ବା ଡାଲଖାଇରେ 
ଅଶ୍ଳୀଳ ଗୀତକୁ ଅସ୍ଵାଭାବିକ ବୋଲି ମନେ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । କେତେଜଣଙ୍କ ମତରେ 
ଡାଲଖାଇ ଏକ ଆଦିବାସୀ ନୃତ୍ୟ ହୋଇଥ୍ବାରୁ ଏଥ୍ରେ ତଥାକଥ୍ତ ଅଶ୍ନୀଳତା ରହିବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ । ଯାହାକୁ ତଥାକଥ୍ତ ସଭ୍ୟ ସମାଜ ଅଶ୍ଲୀଳ କୁହେ ଓ ଭ୍ରୁକୃଞ୍ଚନ କରେ, ତାହା 
ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସେତେ ଗୁରୁତ୍ସପୂର୍ଣ୍ ନୁହେଁ । ଆଦିବାସୀ ନିଜର ଭାବକୁ ସରଳ ଭାଷାରେ 
ପରିପ୍ରକାଶ କରିଦିଏ । ବଣ, ପାହାଡ଼ର ପ୍ରାକୃତିକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିବେଷ୍ଟନୀ ମଧ୍ୟରେ 
ସରଳ ଆଦିବାସୀର ନୃତ୍ୟ ଗୀତ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦାମତା ଆଜି ମଧ୍ଯ ସଭ୍ୟ ସମାଜର କୂଟିଳତାଠୁ 
ଅନେକ ଦୂରରେ । ଆଦିବାସୀ ମାନେ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରତିଟି ପର୍ବପର୍ବାଣି, ନୃତ୍ୟଗୀତର 
ଆସରରେ ବହୁଳ ମାତ୍ରାରେ ମାଦକ ଦ୍ରବ୍ୟ ବ୍ୟବହାର କରିଥାନ୍ତ । ଅତ୍ୟଧ୍କ ମାତ୍ରାରେ 
ମଦ୍ୟପାନ କରିବା ଯୋଗୁ ମଣିଷର ହିତାହିତ-ଜ୍ଞାନ ଶୂନ୍ୟ ହେବା ଦ୍ବାରା ତୂଣ୍ଡରୂ ଅଶ୍ଳୀଳ 
ଗୀତ ବାହାରିବା ଅସ୍ଵାଭାବିକ ନୁହେଁ । ଆଜି ବି ଅନେକ ଲୋକ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ 
ଡାଲଖାଇକୁ ଆଦିବାସୀ ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ ବୋଲି କହି ଉନ୍ନାସିକତା ପ୍ରକାଶ କରିଥାନ୍ତ । ଏହିପରି 
ଭ୍ରାନ୍ତ ଧାରଣା ପୋଷଣ କରି ନାକ ଟେକିଲେ ଡାଲଖାଇ ପଛରେ ନିହିତ ସ୍ନେହ, ପ୍ରୀତି, 
ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଭକ୍ତି ତଥା ଅପୂର୍ବ ସତ୍ୟ ଆଢୁଆଳରେ ରହିଯିବ । ଏହା କେବଳ ମନୋରଞ୍ଜନର 
ମାଧ୍ୟମ ନୁହେଁ, ଏକ ଧର୍ମ- ସଂପୃକ୍ତ ନୃତ୍ୟ ମଧ, ଯେଉଁଠି ଲୋକବିଶ୍ଵାସ ଓ ଲୋକଧମର ସ୍ଥାନ 
ବହୁ ଉଚ୍ଚରେ । 





ସଂପ୍ରତି ଡାଲଖାଇ ପର୍ବରେ ନିହିତ ଧାର୍ମିକ ଚିନ୍ତାଧାରା ବିଷୟରେ ସହରାଞ୍ଚଳର 
ଅଧ୍କାଂଶ ଲୋକ ଅନଭିଜ୍ଞ | ଲୌକିକ ପରମ୍ପରାର ସ୍ଥାନୀୟ ଯଥାର୍ଥତାକୁ ଉପଲବ୍‌ଧ୍‌ କରି ନ 
ପାରି ଏହାକୁ ଅଶ୍ଳୀଳ ବୋଲି କହିବା ଯୁକ୍ତି -ସଙ୍ଗତ କି ? ଡାଲଖ।ଇ ଗୀତଗୁଡିକ ସଂପୂଣ୍ଠ 
ଗ୍ରାମ-ଭିଲିକ ଏବଂ ପେମ ଭଲ୍ାସର ମଧୁର ପରକାଶ ପାସଙ୍କିକ ଓ ଅମାସଙ୍ଳିକ ତାଲଖାଇ 
ଗୀତରେ ପଲ୍ଲୀଜଢୀବନ ପରିସ୍ଫୂଟ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ନାରୀ ମନର ଅକୁହା ଭାବ ପ୍ରକଟ 
ହୋଇପଡ଼େ । କୁଆଁରୀ ଆଦିବାସୀ କନ୍ୟାର ସରଳ-ତରଳ ମନ ଆନନ୍ଦ ଓ ଉଲ୍ଲାସରେ ଭରି 
ଉଠେ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟି କୋଣରୁ ବିଚାର `.କଲେ ସେମାନଙ୍କର ମାନସିକ ଉନ୍ମନେଷ ଘଟାଇବା 
ଡାଲଖାଇର ଏକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ବୋଲି କୂହାଯାଇପାରେ । ଅଧ୍‌କାଂଶ ଡାଲଖାଇ ଗୀତ ପ୍ରେମ 
ରସୋଭୀ୍ଣ, ଯାହାକି କାମୋଦ୍ରେକ କରାଇଥାଏ । ସମବୟସ୍କ ଯୁବକ, ଯୁବତୀ ନିଢ ନିଢ 
ପ୍ରେମର ପରାକାଷ୍ଠା ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ନିଃସଙ୍କୋଟରେ ପ୍ରତିଯୋଗିତା -ମୂଳକ 
ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ, ଗୀତରେ ଭାଗ ନେବାର ଦୃଷ୍ଟି ଗୋଚର ହୁଏ । ସେମାନଙ୍କର ସାଂସ୍କୃତିକ 
ପରଂପରାକୁ' ଆଜିର ଶିକ୍ଷିତ ସମାଜ ଭିନ୍ନ ତଥ। ହେୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା 
ସେମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ରୂଚି ଓ ଚଳଣି । ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ମଣିଷର ମନୋରଞ୍ଜନ 
ସକାଶେ ପୁରାକାଳରୁ ପ୍ରଚଳିତ ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତ ଏକ ପନ୍ଥା ବୋଲି ବିବେଚିତ 
କରିବା ଅଧ୍କ ଯୁକ୍ତି ଯୁକ୍ତ ମନେ ହୁଏ । 


ପରିବର୍ରନଶୀଳ ସମାଜରେ ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ପର୍ବ- ପର୍ବପର୍ବାଣି 
କିମ୍ବା ଆଦିବାସୀ ଜୀବନ ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ ହୋଇ ରହି ନାହିଁ । ସଂପ୍ରତି ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ ଓ 
ଗୀତ ଓଡ଼ିଆ ଲୋକ ସଂସ୍କୃତିର ପରିଚାୟକ । ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ସାଂସ୍କୃତିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଦ୍କାରା 
ପରିବେଷିତ ହେଉଥ୍ବା ସାଂସ୍କୃତିକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଆସନ 
ଅଧ୍‌କାର କରେ । ମଞ୍ଚଉପରେ ପରିବେଷିତ ହେଉଥ୍‌ବା ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟରେ ଭାଗ ନେଉଥ୍‌ବା 
ଅଧ୍କାଂଶ କଳାକାର ସମାଜର ଉଚ୍ଚଶ୍ରେଣୀ/ ଜାତିରୁ ଆସୁଥ୍‌ବାର ଜଣାପଡେ । ପୁନଶ୍ଚ ଏହି 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଲୋକଶୈଳୀ ଓଡ଼ିଶା ବାହାରେ ସର୍ବଭାରତୀୟ ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ଉଚ୍ଚ ପ୍ରଶଂସିତ ହୋଇ 
ଆଦୃତ ହୋଇ ପାରିଛି । ସାଧାରଣତନ୍ତ୍ର ଦିବସ, ସ୍ବାଧୀନତା ଦିବସ, ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ବାଣିଜ୍ୟ 
ମେଳା, ଭକୁଳ ଦିବସ ପ୍ରଭୃତି ବିଭିନ ଅବସର ତଥା ସମାରୋହରେ ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ 
ପରିବେଷଣ କରିବା ପାଇଁ କଳାକାରମାନଙ୍କୁ ଦିଲ୍ଲୀ ପ୍ରଭୃତି ସ୍ଥାନକୁ ନିମନ୍ତ୍ରିତ କରାଯାଉଥ୍‌ବାର 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି । କେବଳ ଓଡ଼ିଶା କିମ୍ବା ଭାରତ ନୁହେଁ, ଦେଶ ବାହାରେ ରୁଷିଆ, ଫ୍ରାନ୍ସ , 
ଜାପାନ, ଆମେରିକା, ଜର୍ମାନୀ ପ୍ରଭୂତି ବିଦେଶରେ ମଧ ସରକାରଙ୍କ ଦାରା ବିଗତ ବର୍ଷ 
ଗୁଡିକରେ ଆୟୋଜିତ ହୋଇଥୁବା ବିଭିନ୍ନ ୮୯୭(୪1 ୦୮ 11018 ଆଦିରେ ଏହି ନୃତ୍ୟ ଓ 
ଗୀତ ପଶଭିବେଷିତ ହୋଇ ଖୁବ୍‌ ପ୍ରଶଂସିତ ହୋଇଛି । ତେଣୁ ଏବେ ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ କେବଳ 





ଆଦିବାସୀ କିମ୍ବା ହରିଜନ ସମାଜ ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ ହୋଇ ରହିନାହିଁ; ବରଂ ଓଡ଼ିଆ ଲୋକ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନାର ପରିବାହକ ରୂପେ ଏକ ବ୍ୟାପକ ରୁପ ଗ୍ରହଣ କରିଛି। 


ସମୟ ଥ୍ଲୀ, ଯେତେବେଳେ କେତେକ ନିହ୍ବଷ ଜାତିର ସୀ-ପୁରୁଷ, ପର୍ବ- ପର୍ବାଣି 
ପାଳନ କିମ୍ବା ନିଛର ମନୋରଞ୍ଜନ ନିମିଭ ଡାଲଖାଇ ନୃତରୀତ ଆୟୋହନ କରୁଥିଲେ ¦ 
ସବଣ୍ଠ ଜାତିର ଲୋକେ ଏଥ୍‌ପ୍ରତି ପରାଙ୍ମୁଖ ଥ୍ଲେ | ବାହାରର ଲୋକେ ବିଶେଷତଃ 
ସହରାଞ୍ଚଳରୂ ଲୋକେ ସେହି ନୃତ୍ୟଗୀତର ଅନୁଷ୍ଠାନକୁ ଆସିଲେ, ସେମାନେ ସଙ୍କୋଟବୋଧ 
କରୁଥ୍ଲେ | ପୁନଶ୍ଚ ସହରାଞ୍ଚଳରେ ଏହାକୁ ଅଶ୍ଳୀଳ ଓ ଅମଭ୍ୟ ଆଖ୍ୟା ଦିଆଯାଉଥ୍‌ଲା 
କିନ୍ତୁ ସଂପ୍ରତି ଓଡ଼ିଶାରେ ତଥା ଓଡ଼ିଶା ବାହାରେ ଆୟୋଜିତ ହେଉଥ୍ବା ବିଭିନ୍ନ ସାଂସ୍କୃତିତ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ଏବଂ ରେଡ଼ିଓ, ଦୂରଦର୍ଶନ , ଗ୍ରାମଫୋନ ରେକର୍ଡ, କେସେଟ, ଓଡ଼ିଅ, 
ସିନେମା, ଭିଡ଼ିଓ ଆଦି ମାଧମରେ ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟଗୀତ ପରିବେଷଣ ହେବା ଦ୍ବାରା ଏହ, 
ବିଶେଷ ଭାବରେ ଲୋକପ୍ରିୟ ଓ ପ୍ରଶଂସିତ ହୋଇଛି ।,ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ, ସୁର ଓ 
ଛନ୍ଦର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ତଥା ଏଥ୍‌ରେ ବ୍ୟବହୃତ ଢ଼ୋଲ, ନିଶାନ, ତାସା, ଟିମକି ଓ ମୁହୁରୀ ପ୍ରଭୂତି 
ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ରର ମୌଳିକତା, ନୃତ୍ୟଶିଳୀମାନଙ୍କର କେଶ ବିନ୍ଯାସ, ବେଶ ପରି ପାଟୀ, 
ପଦଚାଳନା, ଆଖ୍‌, ମୁହଁ ଅଣ୍ଢତା ତଥ। ଶରୀର ଅଙ୍ଗଭଙ୍ଗୀ ଇତ୍ୟାଦି ଯୋଗୁ ଆଜି ଡାଲଖାଇ 
ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଶୈଳୀର କଳା ରୂପେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇ ପାରିଛି କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହଁ । 


ଓଡ଼ିଶାର ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳ ଏକ ଆଦିବାସୀ- ବହୁଳ ଅଞ୍ଚଳ ଥ୍ଲା ଏବଂ ଅଛି । ଅନେକ 
ଏତିହାସିକ ଉତ୍ଥାନ, ପତନ ମଧ ଦେଇ ଅଣ- ଆଦିବାସୀ ଲୋକମାନେ ଆସି ଏଠାଟେ 
ବସବାସ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସେମାନେ ସ୍ଵୀୟ ଜାତି ତଥା ଧର୍ମର ରୀତି, ନୀତି, ବତ, 
ଉପବାସ, ପୂଜା, ବିଧ୍କୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ଆପ୍ରାଣ ଚେଷ୍ଟା କରିଥ୍୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥାନୀୟ 
ଆଦିବାସୀଙ୍କ ସହ ନିରବହଛିନ୍ନ ଅବସ୍ଥାନ ଯୋଗୁଁ ସମୟାନୂକ୍ର ମେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ସାମାଜିକ, ଅର୍ଥନୈତିକ, ସାଂସ୍ବୃତିକ ତଥା ଧାର୍ମିକ ଜୀବନରେ ଆଦାନ-ପରଦାନ ସ୍ବାଭାବିକ 
ଭାବେ ଘଟିଛି ଏବଂ ଆଦିବାସୀ ଓ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମଧାରଣାର ସମନ୍ନୟରେ ଓଡ଼ିଶାର ମାତୃପୂଜା 
ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି । ଏହାର ଏକ ପ୍ରକୃଷ୍ଟ ଉଦାହରଣ ହେଲା ଡାଲଖାଇ । 
ତେଣୁ ଡାଲଖାଇ ସମନ୍ନୟ, ସଂହତ ଓ ଏକ୍ୟ ଭାବର ପ୍ରତୀକ । ଏହା ଓଡ଼ିଶାର ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ଲୋକଶୈଳୀର କଳା ରୂପେ ପରିସୂଟ ହୋଇ ଲୋକଲୋଚନକୁ ଆସି ପାରିଛି ଏବଂ ସାଧାରଣ 
ଜନତାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବେଶ୍‌ ଆଦୃତ ତଥା ପ୍ରଶଂସିତ ହୋଇଛି । 
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ପଟେଲ, ଉଦେମଣି, ସାହତ୍ୟ ପୃଷ୍ଠାରୁ ଡାଲଖାଇ : ସମ୍ବଲପୁର ଇତିହାସର ଏକ 
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ଓଡ଼ିଶାରେ ଦିନ୍ଦୁ - ଆଦିବାସଏ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ସମନ୍ଵୟ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ “କରମା ' 


କୌଣସି ଜାତି, ସମାଜ ବା ସାଂସ୍କୃତିକ କ୍ଷେଦ୍ରର ସଂସ୍କୃତି, ୩ ତିହ୍ୟ ତଥା ଧମଧାରାର 
ଅବିହ୍ଦିନ୍ନ ଅଂଶରୂପେ ସେଠାରେ ପ୍ରଚଳିତ ପର୍ବପର୍ବାଣିର ଭୂମିଳା ଅନିସ୍ବ୍ୀକାର୍ଯ୍ୟ । ପର୍ବପର୍ବାଣି, 
ଓଷାବ୍ୁତ ଓ ଯାନିୟ୍ୟାତ୍ରା ପ୍ରଭୃତି ସାମାଜିକ ଜୀବନପ୍ରବାହର ସୂଚକ ଓ ଧମଜୀବନର ବାହ୍ୟରୂପ । 
ଓଡ଼ିଶାର ଭୌଗୋଳିକ ଅବସ୍ଥିତି ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ସଂସ୍କୃତିର ମଧୂର ସମନ୍ନୟରୁ ଉଦ୍ଭବ ଏଠାର 
ପର୍ବପର୍ବାଣି ଗୁଠିକ ଭାରତର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳରେ ପ୍ରଚଳିତ ପର୍ବପର୍ବାଣି ପରଂଟ ଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଭିନ୍ନ ହୋଇ ଦଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଏଥ୍‌ରେ ବହୁ ସ୍ବାତନ୍ତ୍ର୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ଇତିହାସର 
ଧାରାବାହିକତାକୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କଲେ ଓଡ଼ିଶାର ସାମାଜିକ ଜୀବନକୁ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ 
ର୍ବୌଦ୍ଧ, ଜୈନ, ଶୈବ, ଶାକ୍ତ, ବୈଷ୍ଣବ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ପ୍ରଭୃତି ବହୁ ଧର୍ମ ଦର୍ଶନ ଓ ଚିନ୍ତାଧାରାର 
ପ୍ରଭାବ ପକାଇଛି । ପୁନଶ୍ଚ ଏମାନଙ୍କର ପାରସ୍ପରିକ ସଂପର୍କ ତଥା ସମ୍ମିଳିତ ପରିପ୍ରକାଶ 
ଏଠାଚ ପର୍ବପର୍ବାଣି ଓ ଓଷା ବ୍ରତରେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ମିଳେ । ଦେବଭୂମି ଉତ୍କଳରେ ଅନେକ 
ଦେବାଦେବୀଙ୍କୁ ନାନା ରୂପରେ ପୂଜା ଆରାଧନା କରାଯାଏ । କେଉଁଠି ମନ୍ଦିର ତ କେଉଁଠି 
ନଦୀତଟରେ ; କେଉଁଠି ବୃକ୍ଷ ର ୭ରେ ତ କେଉଁଠି ପଥର ଦେହରେ -ସବାନାନୁସାରେ ଏମାନଙ୍କର 
ବିଭିନ୍ନ ନାମକରଣ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଓଡ଼ିଶା ସଂସ୍କୃତିରେ କରମାପୂଜା 
କେବେ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ ଚଲା, ତାର କାଳ ନିରୂପଣ କରିବା ସହଜ ନୁହେଁ | 


ଅନୁଧ୍ଯାନ କରି ଜଣାଯାଏ ଯେ ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ କରମୀ 
ପୂଜ୍ଚା ବା କରମା ପବ ମାତୃପୂଢ୍ଚାର ଏଜ ଅପୂବ ନିଦର୍ଶନ । ମାତୃପୂଢ୍ଚା ବା ଶକ୍ତିପୂଢାର ଉପାସନା 
ବୈଦିକ ସଭ୍ୟତାର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଭାରତବର୍ଷରେ ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇ ଆସିଛି । ହରପ୍ପା, 
ମହେଞ୍ଜୋଦାରୋ ପରୁୂତି ସ୍ଥାନ ଗୁଡିକରୁ ମାଟତଳୁ ଯେଉଁ ସଂସ୍କୃତି ବାହାରିଲା ତାହା ପ୍ରାଗଦୈଦିକ 
ସଂସ୍କୃତି ବୋଲି ପଣ୍ଡତମାନେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ସେହି ସଂସ୍କୃତିରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ 
ସେତେବେଳେ ସମାଜରେ ପିତ୍‌ ଉପାସନା ସହ ମାତ୍ଵ ଉପାସନା ମଧ୍ଯ ପ୍ରଚଳିତ ଥ୍ଲା । ଏଠାରେ 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ, ଆଯ୍ୟମାନେ ତାଙ୍କ ସଂସ୍କୃତି ବିକାଶ କରିବା ପୂର୍ବରୂ ଓଡ଼ିଶାରେ ଆଦିବାସୀ 
ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଲାଭ କରିଥଲା । ପୁନଶ୍ଚ ଆର୍ଯ୍ୟ ବା ଅଣ-ଆଦିବାସୀଙ୍କ କୌଣସି 


3). 


ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥରେ କରମାପୂଜାର ଉଲ୍ଲେଖ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ କିମ୍ବା କରମାଦେବୀଙ୍କର କୌଣସି 
ପ୍ରତିମୂର୍ଭି ମଧ୍ଯ ନାହଁ । ଅବଶ୍ୟ ମୂର୍ରି ଗଠନ କରି ଦେବ ଉପାସନା କରିବା ମୂଳ ବେଦରେ 
ମଧ୍ଯ ଉଲ୍ଲେଖ ନାହଁ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ସେ ଯାହା ହେଉ କରମାପବ୍ବ ମାଧ୍ଯମରେ ବିଭିନ୍ନ 
ଜାନି. ମୋଷୀ. ଧର୍ମ ତଥା ଅଞ୍ଚଳର ଅଧ୍ବାସୀଙ୍କ ମଧୁନେ ମାରସନିକ ନିଲ୍ଲଲଶୀଳନା (ଓ 
ସାମାଜିକ ତଥୀ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍ମୟକୁ ଆଲୋଚନା କରିବା ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧର ମୂଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । 


କରମା ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଏକ ସକାମ ପର୍ବ । ମଧ୍ଯ ତଥା ପୂର୍ବ ଭାରତର ଆଦିବାସୀ 
ଅଧ୍ୟୁଷିତ ଅଞ୍ଚଳର ବିଭିନ୍ନ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ଏହି ପର୍ବ ମହାନନ୍ଦରେ ପାଳନ କରାଯାଏ । 
ଓଡ଼ିଶା, ବିହାର, ମଧପ୍ରଦେଶ, ପଶ୍ଚିମବଙ୍ଗ ତଥା ଆସାମ ପ୍ରଭୃତି ରାଜ୍ଯରେ ଥ୍ବା ପ୍ରାନୀ 
ସମସ୍ତ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟରେ କରମା ପର୍ବ ଏକ ବିଶେଷ ସ୍ଥାନ ଅଧ୍କାର କରେ । ରାଜ୍ୟ 
ତଥା ରାଜ୍ୟ ବାହାରୁ ସଂଗୃହୀତ ବିଭିନ୍ନ ତଥ୍ୟକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଏହା 
ବିଶେଷତଃ ଭାଦ୍ରବ ଶୁକ୍ଲପକ୍ଷ ଏକାଦଶୀ ତିଥ୍‌ରେ ପାଳିତ ହୁଏ । କରମସାନୀ, କରମସାଇଁ 
ବା କରମରାନୀ ହେଲେ ଏହି ପୂଜାର ମୁଖ୍ୟ ଉପାସ୍ୟ ଦେବୀ । ସନ୍ତାନ-ସନ୍ତତି ଲାଭ, ଭାଇ - 
ଭଉଣୀ, ପୁଅ-ଝିଅ, ପତି-ପତ୍ନୀର ମଙ୍ଗଳ ତଥା ଦୀର୍ଘାୟୁ କାମନା, ସୁଖ-ଶିରୀ ବୃଦି, ଭଲ 
ଫସଲ ତଥା ସବମଙ୍ଗଳ କାମନା ପୂର୍ବକ ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଢା କରାଯାଇ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ 
ରାତିସାରା ଏକ ବିଶେଷ କରମା ନୃତ୍ୟ, ଗୀତର ଆୟୋଚ୍ଚନ କରାଯାଏ | କଷ୍ଟ-ନିବାରିଣୀ 
ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତି କରମସାନୀଙ୍କର ମହତ୍ତ୍‌ ବଣ୍ତୁନା କରି ଲୋକଙ୍କୁ ଧର୍ମାଭିମୁଖୀ କରାଇବା ଏହାର 
ପ୍ରଚ୍ନ୍ଚ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । କରମାସାନୀଙ୍କ ଦୁଇଟି ରୂପ ଦେଖ୍୍‌ବାକୁ ମିଳେ । ଭାଗ୍ୟଦେବୀ ପ୍ରସନ୍ନା। 
ହେଲେ ଗୃହ ଧନ, ଢନ, ଗୋପ, ଲକ୍ଷ୍ୀରେ ପରିପୂଣ୍ତ ହୋଇଉଠେ ଓ ରୂଷଠ ହେଲେ ସେସବୁ 
କ୍ଷଣକ ମଧ୍ୟରେ ଅପସରି ଯାଏ। ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରିବା ଅଭିପ୍ରାୟ ନେଇ ପରଂପରା 
କ୍ରମେ ତାଙ୍କର ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା ନିମନ୍ତେ ଏକ ଧର୍ମୀୟ ପରିବେଶର ସୃଷ୍ଟି ଏହା ମଧ୍ୟରେ କରାଯାଇଛି । 


ସୁବିଧାନୁଯାୟୀ କରମାପର୍ବ ଦିନେ ଦୁଇଦିନ ବା ଦିନ ଦିନ ଧରି ଚାଲେ । କେତେକ 
ସ୍ଥାନରେ ପ୍ରତି ତିନି ବର୍ଷରେ ଥରେ “(ବଡ କରମା'ର ଅୟୋଜନ ହୋଇଥାଏ । ଆଖପାଖର 
ଏକାଧ୍କ ଗ୍ରାମକୁ ନେଇ ଆୟୋଜିତ ହେଉଥ୍ବା ଏହି ବଡ଼ କରମା ପର୍ବ ଏକାଧ୍କ ଦିନ 
ବ୍ୟାପୀ ଚାଲେ । ଆଖପାଖ ଗ୍ରାମର ଶତାଧ୍କ ଯୁବକ ଯୁବତୀ ନିମନ୍ତିତ ହୋଇ ଆସନ୍ତି ଏବଂ 
ନୃତ୍ୟ, ଗୀତରେ ଭାଗ ନିଅନ୍ତ । ଏମାନଙ୍କର ଖାଇବା, ପିଇବା , ରହିବା ଇତ୍ୟାଦିର ସମସ୍ତ 
ଦାୟତ୍ସ ବଡ଼ କରମା ଆୟୋଢନ କରୁଥ୍ବା ଗ୍ରାମ ବହନ କରେ । ସମୟ ସମୟରେ ନୃତ୍ୟ, 
ଗୀତ ପ୍ରତଯୋଗିତା ଚାଲେ । 


୭୩ 


ସଂପ୍ରତି ଗ୍ର।ମାଞ୍ଚଳରେ କ।ଯ୍ୟରତ ବିଭିନ୍ନ ସମାଜସେବୀ ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଅନୁଷ୍ଠାନଗୁଡ଼ିକ ଏମିତି ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଆୟୋଜନ କରୁଥ୍‌ବାର ଜଣାପଡ଼େ ¦ ବର୍ଷାରତୂ ବ୍ୟତୀତ 
ବର୍ଷର ଯେ କୌଣସି ସମୟରେ ଏହାର ଆୟୋଜନ କରାଯାଇପାରେ । ଆବାଳ ବୃଦ୍ଧବନିତା 
ଏଥରେ ଭାଗ ନେଉଥଲେ ମଧ୍ଯ ଯବକ ଯବତୀଙ୍କର ଆଗହ ବିଶେଷ ଭାବେ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଏ । 
କେତେକ କରମାଗୀତରେ ଅଶ୍ଳୀଳତାର ଗନ୍ଧ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ । ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଗୂଚିରହିତ 
ହୋଇପାରେ; କିନ୍ତୁ ପରଂପରାସିଦ୍ଧ ହୋଇଥ୍‌ବା ଯୋ ଗୁଁ ଅଦ୍ୟାବଧ୍‌ ପ୍ରଚଳିତ । ଅବଶ୍ୟ ଏହ 
ପରଂପରା ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ଲୋପ ପାଇ ଆସୁନଛି। ଶିକ୍ଷିତ, ଆଧୁନିକ ଏବଂ ସହରୀ 
ଆଦିବାସୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କରମା ନୁଛ୍ଧ୍ଯୁ ଓ ଗୀତର ଆଗ୍ରହ ଓ ରୂଚି କମିଯାଉଛି । ତଥାକଥ୍ତ 
ଶିକ୍ଷିତ ସମାଜ ଏହାକୁ ଅଶିକ୍ଷିତ, ଅସଭ୍ୟ, ଅନାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ସଂସ୍ତି କହି ନାକ ଟେକନ୍ତି । 


କରମା ପୂଜା ବ୍ୟତୀତ ବିବାହ, ଜନ୍ମ କିମ୍ବା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପର୍ବପବାଣି ଅବସରରେ କରମା 
ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ମଳେ । ଏହାର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା ଲୋକାନୂରଞ୍ଜନ ବା 
ଚିତ୍ତବି ନୋଦନ । ଆଜି ଟେଲିଭିଜନ, ଭିଡ଼ିଓ, ରେଡ଼ିଓ ଆଦିର ବହୁଳ ପ୍ରଚଳନ ତଥା 
ସରକାରଙ୍କ ତରଫରୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଥ୍ବା ବିଭିନ୍ନ ଉନ୍ନୟନମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଯୋଗୁ 
ଆଦିବାସୀ ସମାଳରେ କରମା ସଦୃଶ ଲୋକାନୁରଞ୍ଜନର ସାଧନଗୁଡ଼ିକର ଆଦର କ୍ରମଶଃ 
କମିବାକୁ ଲାଗିଛି ଓ ଲୋପ ପାଇ ଆସୁଛି, କିନ୍ତୁ ଯେତେଦୂର କରମା ପୂଜାର ପ୍ରଶ୍ନ ଜଡ଼ିତ 
ତାହା ଆଜି ମଧ୍ଯ ପାଳିତ ହେଉଛି । 


କଥାରେ ଅଛି (ଦେଶକେ ଫାଙ୍କ କି ନଭକେ ବାକ୍‌ ' | ଭୌଗୋଳିକ ଅବସୁିତ , 
ସାମାଜିକ ରୀତିନୀତି, ଆର୍ଥକ ପରିସିତି ତଥ। ସାଂସ୍କୃତିକ ପରଂପରାର ତାରତମ୍ୟ ଯୋଗୁଁ 
ଅଞ୍ଚଳ ଭେଦରେ କରମା ପୂଜାବିଧ୍‌ ତଥା ନୃତ୍ୟରେ କିଛି କିଛି ପ୍ରଭେଦ ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଆକର୍ଷଣ 
କରିଥାଏ । ସମ୍ବଲପୁର ଓ ଏହାର ଆଖପାଖ ଅଞ୍ଚଳରେ ପାଳିତ ହେଉଥ୍‌ବା କରମାପର୍ବ 
ଭାଦ୍ରବ ଶୁକ୍ଳ ଏକାଦଶୀରୂ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ଆଶ୍ଵିନ ମାସର ଅନିଦ୍ଦିଷ୍ଟ କାଳଯାଏ ଚାଲେ । ୧ 
କେଉଁଝର ଜିଲ୍ଲାରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ପୂଜୀ ଭାଦ୍ରବ ଶୁକ୍ଳ ଏକାଦଶୀରୂ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ଏବଂ ପୌଷମାସର 
ଶେଷଯାଏ ଚାଲେ । ୨। ଆମ ଅନୁଧ୍ଯାନରୂ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ବଲାଙ୍ଗୀର ଓ ଏହାର ଆଖପାଖ 
ଅଞ୍ଚଳରେ ପ୍ରତିମାସ ଶରକ୍ଳପକ୍ଷ ଏକାଦଶୀ ଦିନ କରମାସାନୀ ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବାର ବିଧ୍‌ 
ରହିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଶରତର ତୁରେ ଭାଦ୍ରବ ଶୁକ୍ଳ ଏକାଦଶୀ ଦିନ କରମାସାନୀଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଏକ ବିଶେଷ ପୂଜାର ଆୟୋଜନ ହୁଏ । ପୁନଶ୍ଚ ପଦମ ପୁର ନିକଟସ୍ଥ ଖଏରା ଗ୍ରାମରେ 
ଆଶ୍ଵିନ ମାସର ଶଵକ୍ଳ ଏକାଦଶୀ ଦିନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦରର୍ଗା ଦଶମୀ ପରଦିନ ଏକ ବିରାଟ କରମାପର୍ବର 
ଆୟୋଜନ ହୁଏ । ଆଖପାଖ ଅଞ୍ଚଳର ବହୁ ଗ୍ରାମରୁ ଲୋକେ ଆସି ପର୍ବରେ ଭାଗ ନି ଅନ୍ତି । 
ଏହାକୁ କରମ୍‌ସାନୀଙ୍କ ପୀଠ ବୋଲି ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀ ( ବିଂଝାଲ ) ମାନଙ୍କର ବିଶ୍ବାସ । 





ବଂ -୧୫୦୧୧୪ ୭୪ ସସ୍କୁ୍କ୍୨୩ ୬୬:୧୮ 





ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ ବିଂଝାଲ ଅଧୁଷ୍ରିତ ବରଗଡ଼ ଜିଲ୍ଲାର ପଦମ୍‌ପୁର ଓ ଘେଁସ 
ଅଞ୍ଚଳରେ କରମା ଓ ଡାଲଖାଇ ବିଂଝାଲମାନଙ୍କର ବିଶିଷ୍ଟ ପର୍ବ । ବଣାଇ ଅଞ୍ଚଳରେ ଆଦିବାସୀ 
ମାନଙ୍କର କରମା ପର୍ବ ଚୈତ୍ର ମାସରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ ଏବଂ ତାକୁ ଚୈତ୍ର ପର୍ବ କୁହାଯାଏ । 
ମଧ୍ୟପଦେଶ ରାଜ୍ୟ ଅନ୍ତ ଗତ ରାୟପର ଅଞ୍ଚଳର ଗଣ୍ଡ, କୋଲ, ବୈଗା ପଭ୍ତି 
ଆଦିବାସୀମାନେ କରମା ନୃତ୍ୟକୁ ୭୮୮୮9 06୮୦୫€ କହନ୍ତି । ୩ । ରାୟଗଡ଼ର 
ଓରାମମାନେ, ଏହାକୁ ମଇମାସରେ ପାଳନ କରନ୍ତ ଏବଂ //1&8\/- 09 6 ୮୭୩, ଞ| କହନ୍ତ | 
୪୮ ଏତତ୍‌ ବ୍ୟତୀତ ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଓ ଢ଼େଙ୍କାନାଳର ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ ଏହି ପର୍ବ 
ଅତି ଉତ୍ସାହର ସହ ପାଳିତ ହୂଏ । 


ଉପରୋକ୍ତ ତଥ୍ୟ ସମୂହକୁ ଭିରି କରି କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ କରମା ପର୍ବ ପାଳନର 
କୌଣସି ସଠିକ ଦିନ ବାର ନାହିଁ । କାରଣ ହିନ୍ଦୁ ପର୍ବପର୍ବାଣି ସଦୃଶ ଆଦିବାସୀ ପର୍ବପର୍ବାଣି 
ପାଳନର କୌଣସି ସଠିକ ଦିନ, ବାର, ନୀତି ନିୟମ ସାଧାରଣତଃ ଦେଖାଯାଏ ନାହଁ । ୫। 
ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ ଅନେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶରତରତୂର ଭାଦ୍ର ଶୁକ୍ଳ ଏକାଦଶୀ ଏବଂ 
ଆଶ୍ଵିନ ଶୁକ୍ଳ ଏକାଦଶୀ ଦିନ କରମା ପୂଜା ପାଳନ କରାଯାଏ । ଏହି ତିଥ୍କୁ “କରମା ଏକାଦଶୀ: 
କହନ୍ତି । ଏହା ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଭାବ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । 


ହିନ୍ଦୁରୀତି ଅନୁଯାୟୀ କାରକ ଶୁକ୍ଳ, ବୈଶାଖ ଶୁକ୍ଳ ଏବଂ ଆଷାଢ଼ ଶୁକ୍ଳ ଏକାଦଶୀ 
ପରି ଭାଦ୍ର ଶୁଳ୍କ ଏକାଦଶୀ ଏକ ବଡ଼ ଏକାଦଶୀ । ଏହି ଦିନ ନିଷ୍ଠାର ସହିତ ହିନ୍ଦୁମାନେ 
ନିଜଳା ଉପବାସ କରିବାର ବିଧ୍‌ ଏଯାବତ୍‌ ବିଦ୍ୟମାନ । ପ୍ରସ୍ତର ଯୁଗରେ ଯେଉଁ ମାତୃଶକ୍ତିର 
ଆରାଧନା ହେଉଥଲା, ତହିଁରେ ଶରତରତୂର ବିଶେଷତୁ ନ ଥ୍ଲା | ମାନବ ଢାତି ମଧରେ 
ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ତଥା ଆର୍ଯ୍ୟସଂସ୍କୃତିର ଅଭ୍ୟୁନ୍ଥାନ ପରେ ବୈଦିକ ସଭ୍ୟତାରେ ଏହି ଶରତ 
ରତ୍ର ଶ୍ରେଷ୍ଠତା ପ୍ରତିପାଦିତ ହେଲା । ବୈଦିକ ରଷିଗଣ ବେଦୋପନିଷଦରେ ଅନେକ ସ୍ଥଳରେ 
କହିଯାଇ ଅଛନ୍ତି - ‹ ଜୀବେମ ଶରଦାଂ ଶତଂ,... ପ୍ରବାୟାମ ଶରଦଂ ଶତାତ୍‌ ।' ' ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଶରତ ର ତୂଟି ସମଗ୍ର ମାନବସଭ୍ୟତା ତଥା ଜୀବଜଗତ ନିମନ୍ତେ ମୂଳ ତଥା ମୁଖ୍ୟ । ଏହି 
ରତୁରେ ପଞ୍ଚ ମହାଭୂତ ଶୁଦ୍ଧପୂତ ଭାବରେ ପ୍ରତିଭାତ ହୋଇ ଉଠୁ ଥାଏ । ଜଳ ସୁନିର୍ମଳ 
ଦେଖାଯାଏ । ଆକାଶ ନିମଳ ଦିଶେ, ପବନ ମୃଦୁ ମନ୍ଦ | ସମସ୍ତ ଧରିତ୍ରୀ ଅନ ବ୍ରହ୍ମରେ 
ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଉଥାଏ । ଏଣୁ ଏହି ରଦୂରେ ମାଆଙ୍କର ଆରାଧନା କରାଯାଏ । ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ 
ବ୍ରହ୍ମ “ଆ ।ଧନା ମଧ୍ଯ ହୁଏ । ଜଳ ବ୍ରହ୍ମ/ ବନସ୍ପତି- ଷଧ।ୟ- ଅନ୍ନାଦୟ ବ୍ରହ୍ମ, ଅଗ୍ନି ବ୍ରହ୍ମରେ 
ହୋମ୍ଭାଂ ନୃନ୍ତାଦି ଶବ୍ଦ ବ୍ରହ୍ମ ହୂଦୟାକାଶରେ ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ ଆସେ ତହିଁରେ ଶୂନ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମ ଏସବୁର 
ଆରାଧକ;'¡ ?'ଏ | ୬ । ଶରତ ରତୁର ଭାଦୁ ଶୁକୁ ଏକାଦଶୀ କିମ୍ା ଆଶ୍ଵିନ ଶୁକ୍ଳ ଏକାଦଶୀ 
ଦିନ କରମାପନଳ ପାଳନ ପଛରେ ଉପରୋକ୍ତ ହିନ୍ଦୁ ବିଚାରଧାରର ପ୍ରଭାବ ସହଜେ ଅନୁମେୟ ! 


୬୫ 


କରମାପୂଜ୍ଚାରେ ପ୍ରତିମା ସ୍ଥାପନ କରା ନ ଯାଇ ଗୋଟଏ କିମ୍ବା ଦୂଇଟ ଡାଳ ସ୍ଥାପନ 
ପୂର୍ବକ ଦେବୀପୂଜା କରାଯାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ କରମା ଗଛର ଡ଼ାଳରେ କରମସାନୀ ଦେବୀଙ୍କୁ 
ପ୍ରତିଷ୍ପତ କରାଯାଏ । ଏଥ୍‌ ରେ -ଗ୍ରାମର ଝାକର, ଦେହେରୀ କିମ୍‌ା ପୂଜାରୀର ଭୂମିକା 
ଉଲ୍େ ଖନୀୟ । ଦେବୀଙ୍କ ଆହ୍ବାନ କରିବା ସମୟରେ କିମ୍ବା ପ୍ରଜା କରିବା ବେଳକ୍ର ପଢା 
କରୁଥ୍ବା ବ୍ୟସ୍ତଙ୍କ ଶରୀରରେ ଦେବୀ ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତି । ସେ ଯାହା ହେଉ ବୃକ୍ଷପୂଜାର ( 7୮€€ 
\୧,/୦୮୫।।୮) ଏହା ଏକ ପ୍ରକୃଷ୍ଟ ଉଦାହରଣ । କରମାଗଛର ଡ଼ାଳକୁ ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ 
ରୂପେ ପୂଜା କରାଯାଏ । ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ କରମା ଗଛକୁ ହରିଦୁ ଓ ଦେଶଜଚ୍ଚ ଭାଷାରେ 
ହଳନ୍ଦ କୂହାଯାଏ । ବର୍ଣ୍ରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ହରିଦ୍ରାବଣ୍ଣ୍ତ ସୌଭାଗ୍ୟର ସୂଚକ ହୋଇଥ୍ବାରୁ 
ଦେବୋପାସନା ନମନ୍ତେ ମଙ୍ଗଳମୟ । ୭ | 


ଅଞ୍ଚଳ ଭେଦରେ କରମାଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ପୂଜା କରାଯାଉଥ୍‌ବା କରମା 
ଡାଳରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଭେଦ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଏ । ଏହାର 8018ମ1ଠଞା ନାମ ଗୁଡିକ ହେଲା : 
!(ଥଧ ୦1 ୮ ©6£୮\]୪/1-୮୦୮।ଞ, ୦୮୦୮ 09000516, ୮୮୮୦ ୦8୮୮ 5 ୮/୦୮5୭୮।୮ , 
୦1୮8 ୦୮୦୦, |୯୫ ୦1୭୫ 9୮୭ଷ୭୮୪।୮୦॥୫ | ୮ | କରମା ପୂଜ। ଯଦିଓ 
ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଦାରା ବିଶେଷଭାବରେ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ, ତଥାପି ଆଞ୍ଚଳିକ ପ୍ରଭେଦ 
ସାଙ୍ଗକୁ ବିଭିନ୍ନ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟ ମଧ୍ଯରେ ପୂଜାପ୍ରଣାଳୀରେ ପ୍ରଭେଦ (1|୮୮€୮-୪୮ ୪6 
୦ଠ1୮୮€୮€୮୦€5 ) ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଏ | 


ଓଡ଼ିଶାର ପଶ୍ଚି ମାଞ୍ଚଳରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଶାଳଗଛର ଡାଳ କୁ ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ରୂପେ 
ପୂଜା କରାଯାଉଥ୍‌ବାର ଦେଖାଯାଏ । ଏହାର ଦୁଇଟି ସମ୍ଭାବ୍ୟ କାରଣ ରହିଥାଇ ପାରେ । 
କେଉଁ ଯୁଗରୁ ଆଦିବାସୀମାନେ ଜଙ୍ଗଲରେ ବସବାସ କରି ଆସୁଛନ୍ତି, ତାହା କହିବା ସହଜ 
ନୁହେଁ । ଜଙ୍ଗଲଜାତ ଦ୍ରବ୍ୟ ଉପରେ ସେମାନେ ନିର୍ଭରଶୀଳ । ଏଠାର ଜଙ୍ଗଲ ମୁଖ୍ୟତଃ 
ଶାଳଗଛର ଜଙ୍ଗଲ । ୯ । ଏଠାରେ ଶାଳଗଛ ପ୍ରଟୁର ପରିମାଣରେ ଓ ସହଜରେ ମିଳୁଥ୍‌ବାରୁ 
ଏହି ଗଛର ଡାଳକୁ ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରି ପୂଜା କରି ଆସୁଛନ୍ତି ବୋଲି କୁହାଯାଇ 
ପାରେ | ଏହାଛଡା ଶାଳଗଛର ଡାଳକୁ କରମସାନୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପଛରେ 
ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବକୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । ଓଡ଼ିଶାର ପଶ୍ଚି ମାଞ୍ଚଳରେ ଏକଦା 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିଥ୍‌ଲା ବୋଲି ଏତିହାସିକମାନେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତ । ଅଦ୍ୟାପି 
ସେ ଯୁଗର ଧ୍ଵଂସାବଶେଷ ଆଦିବାସୀ ବହୁଳ ପଶ୍ଚିମ- ଓଡ଼ିଶାରେ ବଣପାହାଡ଼ରେ ଦେଖ୍ବାକୁ 
ମିଳେ ।୧୦। ବୁଦ୍ଧଦେବଙ୍କ ଢନ୍ନ ଓ ମୃତ୍ୟୁ ଶାଳବୃକ୍ଷ ଉଦ୍ୟାନରେ ହୋଇଥ୍‌ଲ। ବୋଲି 
ଜଣାପଡ଼େ । ୧୧। ଏହି ତଥ୍ୟକୁ ଅନୁଧ୍ଯାନ କଲାପରେ କରମାପୂଜାରେ ବୌଦ୍ଧଧମର ପ୍ରଭାବକୁ 
ଏତ଼େଇ ଦିଆଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 


7 ¬ ୫ .„ । = 5 ୨“ £ ର +* ୮ । 4” କା ` - ‹ +- = ,, = =© ର ® 1 #," ୩ ` ଅହି, = ଏ =. ' +„ "7, „¢ `=) ` -# , 
୧ 5 0157 5 ବ୍‌ କକ ୭) 5). ` ° = ` ୧: 7 ` ଏ 2୮4 3," ୩୧୮୨୧.୨୪: 
ଏହ ଆଦାଵାିଶା ୮ ଓଇ ।।୮ 2 ¢ କୁ ହି ‹ ପିଣ୍ତ ଥୀ ୬୫ ୬ ଏ ସଂ ଅଳ କକ ଯାଏ 


କରମାପର୍ବ ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀପବ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ପାରିବାରିକ ସ୍ତରରେ ଏହା ପାଳିତ 
ହୋଇଥାଏ । କେନ୍ଦ୍ରଝର ଅଞ୍ଚଳରେ ଏହି ଅନୁଷ୍ଠାନ ପାଇଁ କୌଣସି କରମବାଲା ଆସି ଯାତ୍ରା 
କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଯେ କୌଣସି ଗୃହସ୍ଥ ଭାଦ୍ରବ ଶୁକ୍ଵ ଏକାଦଶୀରେ କରମାବ୍ରତ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । 
ସଂଧ୍ଧା ସମୟନେ କରମାଗନ ମୂଳେ ମୂଳା କରନି କଲମା ଡାଳ ଦୂଲନି ଆଣନ୍ତି ଏବଂ ନିଳ ଗର 
ଅଗଣାରେ ପୋତି ରାତ୍ରିଟ ଉଜାଗର ରୂହନ୍ତି । ଏଥ୍‌ରୁ ପାରିବାରିକ ସ୍ତରରେ ହେଉଥ୍‌ବା କରମା 
ପର୍ବର ସୂଚନା ମିଳେ । ପୂଜା ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ଦୀପରେ ସାଧାରଣତଃ ଘିଅ ବ୍ୟବହୃତ 
ହୋଇଥାଏ କିନ୍ତୁ ସମ୍ବଲପୁରରେ ମଦ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଏ । ଏହାକୁ ଫୁଲି ' କହନ୍ତି । ମହୁଲରୁ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ ଖାଣ୍ଟଡ ଦେଶୀମଦକୂ ଫୂଲି କୂହାଯାଏ । ସିରିଟ୍‌ ବା ପେଟ୍ରୋଲ ସଦୃଶ ଏହାର ଇନ୍ଧନ 
ଶକ୍ତ ଥାଏ ।୧୨। 


ବୋଡ଼ାସମ୍ବର, ପଦମପୁର, ଖାଲସା, ବାଇଶି, ପହିଲପାର ଇତ୍ୟାଦି ଅଞ୍ଚଳର 
କେତେକ ସ୍ଥାନରେ କମ୍ଦେବତା ଏବଂ ତାଙ୍କର ସ୍ତ୍ରୀ କରମସାନୀଙ୍କ ( ସିଆନୀ ଶବ୍ଦରୂ ସାନୀ 
ହୋଇଛି; ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ସ୍ତ୍ରୀକୁ ସିଆନୀ କହନ୍ତି ) ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ଦୁଇଟି “କରମା' ବା “କଲମୀ ' 
ବା 'ମୁଏର' ଗଛର ଡାଳକୁ ପୂଜା ମଶପରେ ପୋତି ପୂଜୀ କରାଯାଏ | ଲୋକଙ୍କର ଦୃଢ଼ 
ବିଶ୍ଵାସ ଯେ କର୍ମ ଦେବତା ଏବଂ ତାଙ୍କ ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ପରିଣୟରୁ କ୍ଷେତରେ ଫସଲ ଭଲ ହେବ ଓ 
ଜଙ୍ଗଲରେ ଫଳ, ମୂଳ, କାଠ ପ୍ରଚୂର ମିଳିବ | ଝାଡ଼ଖଣ୍ଡ ଅଞ୍ଚଳରେ ହେଉଥ୍୍‌ବା କରମା 
ପର୍ବରେ ମଧ୍ଯ ଦୁଇଟି କରମା ଡାଳ ପାଖାପାଖ୍‌ ପୋତା ହୋଇଥାଏ । ଏହା କରମ ରାଜା ଓ 
କରମ ରାଣୀଙ୍କ ବିବାହ ଅନୁଷ୍ଠାନ ପରି ଲାଗେ । କରମ ରାଜା ସୂର୍ଯ୍ୟ ଓ କରମ ରାଣୀ ପୃଥ୍‌ବୀର 
ପ୍ରତୀକ । ଦୁଇଜଣଙ୍କ ପରିଣୟ ପ୍ରଚୂର ଶସ୍ୟ ସମ୍ଭାବନାକୁ ତ୍ସରାନ୍ସତ କରେ । ୧୩ । ଏଥ୍‌ରୁ 
ଉଭୟ ଅଞ୍ଚଳ ମଧ୍ଯରେ ଥ୍ବା ସାଂସ୍କୃତିକ ଏକ୍ୟର ସୂଚନା ମିଳେ । 


ବିଭିନ୍ନ ଆଦିବାସୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ଯରେ ଥ୍‌ବା ପ୍ରଭେଦକୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ 
ବସବାସ କରୁଥ୍ବା ଏକ ନିଦର୍ଦିଷ୍ଟ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟ ମଧ୍ଯରେ ପୂଜା ପ୍ରଣାଳୀରେ ପ୍ରଭେଦ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ଏ ସଂପକରେ ହିଲ ଖଡିଆ ଏବଂ ଦୁଧ ଖଡିଆଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥ୍‌ବା 
ପ୍ରଭେଦ ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ । ହଲ ଖଡ଼ିଆ ମାନେ କରମା ପୂଜା ଅବସରରେ କରମ 
ରାଜାଙ୍କ ପାଖେ କୁକୁଡା ଓ ବୁକା ବଳି ଦିଅନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଓରାମ ଓ ଦୁଧ ଖଡ଼ିଆ କୌଣସି ପ୍ରକାର 
ବନ ଚିନ୍ପନ୍ତି ନାହିଁ । ୧୪ । 


ଆଞ୍ଚଳିକ ଭିନ୍ନତା ଅନୁସାରେ ପୂଜା ଅର୍ଚ୍ଚନାର ପଦ୍ଧତିଞୟ ଭିନ୍ନତା ଦେଖା ଦେଲେ ହେଁ 
ଦେବୀ ..ରାଧନାର ମହକ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଆଦିବାସୀ ନିକଟରେ ସ୍ଵୀକୃତ । ବ୍ୟଃୁରବରୁ ଆଦିବାସୀ 
ସମାଜରେ ଶକ୍ତି ଆରାଧନା ବା ମାତ୍‌ ଆରାଧନା ଯେ ପ୍ରଚଳିତ ଥ୍ଲା, ଏକଥା ନିଃସନ୍ଦେହରେ 


ଂସମୀଃ - 7 „ =>.» ବିଲ ୫୭୬୨ ୪୩୦୬ "> ୭ ୭ 
`”, ₹ ୭. . ®" + 


କୁହାଯାଇପାରେ । ଆଦବାସୀ ସମାଜରେ ମାତୃ ଆରାଧନାର ଧାରୀ ପ୍ରଚଳିତ ନଥ୍‌ଲେ ଆଜି 
ମଧ୍ଯ ଭାରତର ସମଗ୍ର ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ତାର ପ୍ରକାଶ ସମ୍ଭବ ହୁଅନ୍ତା କିପରି ? ସମୟ 


ସ୍ରୋତରେ ଆଦିବାସୀ ସମାଜର ମାତୃପୂଜା ବହୂ ପରିବର୍ଭିତ ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରିଅଛି ସତ୍ୟ, 
ମାତ ଚାଚ ଆଚୟ ଅସ୍ଯେତର ସମମନେ ଦୋଇଥୁବା ଚିର୍ଷିତ । 


ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀ ସମାଢରେ କରମାପୂଜା ପରଂପରା ଏଠାରେ ପୁରାତନ ସଂସ୍କୃତିର 
ପ୍ରଚଳିତ ମାତୃପୂଜା ବା ଶକ୍ତି ପୂଜାର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ପ୍ରକାଶ କରିଥାଏ ¡ ବୃକ୍ଷପୂଜା ( 7୮୫6 
9 / 0 ୮୭)୩[୦ ) ପରଂପରା କେବଳ ଭାରତ ନୁହେଁ, ସମଗ ପୃଥ୍ବୀର ସବୁଠୁ ପ୍ରାଚୀନ ପରଂପରା 
ବୋଲି ଜଣାପଡ଼େ । ୧୫ । ସମୟାନୂକ୍ରମେ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନର ଟୋଟେମ ତତ୍ତ୍‌ ମାତୃଶକ୍ତି 
ଧାରଣା ବା ବିଶ୍ଵାସର ବିଭିନ୍ନ ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରି ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି ବୋଲି 
କୁହାଯାଇପାରେ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମି ଉପରେ ଓଡ଼ିଶାର କରମା ପର୍ବ ମାତୃପୂଜା ସହ ଜଡ଼ିତ 
ହୋଇ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିଛି । ଯୁଗ ଚେତନା ପରିବର୍ତନ ହେବା ସଂଗେ 
ସଂଗେ ମାତୃପୂଜା ଆଜି ଜଣକର ନ ହୋଇ ସାର୍ବଜନୀନ ହୋଇଛି । ଶକ୍ତିପୂଜାର ଏହି ଗଣଧର୍ମୀ 
ରୂପ ସଂପ୍ରତି ଅନେକ ପ୍ରାଣକୁ ଜାତି, ବଣ୍ଠ, ସଂପ୍ରଦାୟ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଗୋଟିଏ ସୂତୃରେ 
ବାନ୍ଧିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୋଇ ପାରିଛି । 


କରମାପୂଜାର ଉପ୍ପତ୍ତଭି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମତାନ୍ତର ଅବଶ୍ୟ ଦେଖ୍୍‌ବାକୁ ମିଳେ। 
କେତେଜଣଙ୍କ ମତରେ ଏହା ଏକ ହିନ୍ଦ ପର୍ବ ଏବଂ ଆଉ କେତେଜଣ ଏହାକୁ ଆଦିବାସୀ ପର୍ବ 
ବୋଲି କୁହନ୍ତି । ଡାଲଟନଙ୍କ ମତରେ ଏହା ଏକ ଆଦିବାସୀ ପର୍ବ । ଏହି ପର୍ବ ଓ ଭବିଷ୍ୟପୁରାଣ 
ମଧ୍ଯରେ ସଂପର୍କ ନିରୂପଣ କରି ହିନ୍ଦୁମାନେ କରମାପର୍ବ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । ୧୬ | ବିଶିଷ୍ଟ 
ସମାଜ ତଥା ମାନବଶାସ୍ତ୍ରବିଦ୍‌ ଶରତ୍‌ଚନ୍ଦ୍ର ରାୟଙ୍କ ମତରେ କରମା ଏକ ହିନ୍ଦୂ ପର୍ବ । 
ଆଦିବାସୀ ମାନେ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ଆସି ଏହି ପର୍ବପାଳନବିଧ୍‌ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ।‹୧୭ । 
୦ଧ1୭୩୫୪,/ ଙ୍କ ମତରେ ମାହାତୋମାନଙ୍କ ପାଖରୁ ସାନ୍ଥରାଳି ମାନେ ଙକରମାପର୍ବ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି । କାରଣ ଅନେକ ଗୁଡିଏ କରମାଗୀତ ରାମାୟଣ ଉପରେ ଆଧାରିତ ।୧୮ । 
ଛୋଟାନାଗପୁରର ମୂ୍ଣ୍ଡ।, ଓରାମ, ଦୁଧ ଖଡ଼ିଆ, ଢ଼େଲକି, ହିଲ ଖଡିଆ, ଚେରୋ), 
କୋରଓ୍‌ବା, ବିରଜିଆ ପ୍ରଭୂତି ଆଦିବାସୀ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକେ ଯେଉଁ କରମା ପର୍ବ ପାଳନ 
କରନ୍ତି ତାହା ହିନ୍ଦୁପବ୍ବ ବୋଲି ଅଜିତ କୁମାର ସିଂହ, ମାର୍ଟନ ଓରାନ ତଥା ପାଉଲ ଓଲୋପ 
ପ୍ରମୁଖ ପଣ୍ଡିତମାନେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି । ୧୯ । 


ସେ ଯାହା ହେଉ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦିନ ହିନ୍ଦୁ ଓ ଆଦିବାସୀ ଉଭୟ ମିଶି କିମ୍ବା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବେ 
କରମସାନୀ ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବାର ଦେଖାଯାଏ । ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ନିମ୍ନଶ୍ରେଣୀ/ ଜାତିର 
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ହିନ୍ଦ୍ରମାନେ କରମା ପର୍ବ ମହାନନ୍ଦରେ ପାଳନ କରିବାର ଦେଖାଯାଏ । ମଧ୍ଯ ତଥା ପୂର୍ବ ଭାରତର 
ବିଭିନ୍ନ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟରେ କରମା ପର୍ବ ଯେଉଁ ଭକ୍ତି ଭାବ ଏବଂ ଆନନ୍ଦରେ ପାଳିତ 
ହୁଏ ସେହି ଉଲ୍ଲାସ ଓ ଉନ୍ମାଦନା ହିନ୍ଦୁ ମାନଙ୍କଠାରେ ପରି ଲକ୍ଷିତ ହୂଏ ନାହିଁ । ପୂଜା ଦିନ 
ମରନିବାନରନ ସମସ୍ତ ସଲ୍ୟ୍ ଲମସିତ ନହ ଲେନ୍‌ ଗାଟ ହଅନ୍ତି । ସମସ୍ତେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ମନଦନି 
ସଂଖୋଳି ନିଅନ୍ତ- ସମସ୍ତ ବାଦ- ବିବାଦ, କଳହ, ମନାନ୍ତର, ମତାନ୍ତରର ପୂଣ୍ରଛେଦ ପଡ଼େ । 
ତେଣୁ ଯଥାର୍ଥ ରେ କୃହାଯାଇପାରେ ଯେ, ମାତୃପୂଜାର ଏହି ସୁବର୍ଣ ସୁଯୋଗ ଭାଇ, ବନ୍ଧୁ, 
ଶତ୍ରୁ, ମିତ୍ର ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଟାଣି ଆଣେ ଗୋଟିଏ କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁକୁ ଯେଉଁଠି ନିଷ୍ପାପ ଭକ୍ତି ଭାବଧାରାର 
ଉନ୍ମେଷ ଘଟେ । 


ବିହାର ରାଜ୍ୟ ଅନ୍ତର୍ଗତ ରାଞ୍ଚ୍‌ ଜିଲ୍ଲାରେ ଅନେକ କ୍ଷତ୍ରୀୟ ଜମିଦାର ଉପବାସ ରହି 
ଉଚିତ ବିଧାନରେ କରମାବ୍ରତ ପାଳନ କରିବାର ସୂଚନା ମିଳେ । ଏଠାରେ କରମସାନୀ 
ଯାତ୍ରା ଭାଦ୍ର ଶୁକ୍ଳ ଏକାଦଶୀ ଦିନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବଙ୍କର ପାଶ୍ଵବ ପରିବର୍ତନ ଏକାଦଶୀ ଦିନଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । କେତେକାଞ୍ଚଳରେ ଉଚ୍ଚଶ୍ରେଣୀର ହିନ୍ଦୁମାନେ ଭୋଗ ଆଦି ଅର୍ପଣ କରି କେବଳ 
କରମା ପୂଜାରେ ଭାଗ ନିଅନ୍ତ ; ଆଦିବାସୀଙ୍କ ପରି ରାତିସାରା ଉଚ୍ଚାଗର ରହି ନୃତ୍ୟ-ଗୀତରେ 
ଭାଗ ନିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ କେତେକ ସ୍ଥଳରେ ଏହା ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ପୂଜା 
ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ସର୍ବଦା ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ପର୍ବ । 


ହିନ୍ଦୁ ମତାନୁୂଯାୟୀ କରମାପବର ମୁଖ୍ୟ ଦେବୀ ହେଲେ କର୍ମ ବା ଭାଗ୍ୟଦେବୀ । 
କେତେକ ସ୍ଥଳରେ ସେ ଦେବତା ରୂପେ ମଧ୍ଯ ପୂଜା ପାଆନ୍ତି । ପାର୍ଶ୍ଵ ପରିବର୍ତନ ଏକାଦଶୀ 
ଦିନ ଏହି ପର୍ବ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥ୍ବାରୁ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବତା ମଧ୍ଯ ଏହାର ଅନ୍ତଭ୍ଭୁଁ କ୍ତ ବୋଲି 
କୁହାଯାଇପାରେ । ତିନୋଟି ବାଉଁଶକ୍ର ଯୋଡ଼ି ତନ୍ମଧ୍ୟରେ କରମାଡାଳ ପୋତା ହୋଇ କର୍ମ 
ଦେବତାଙ୍କୁ ଆବାହନ ଓ ପୂଜାଦି ହେଉଥ୍ବାରୂ ତ୍ରି ଗୁଣାତ୍ମିକା ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ଧର୍ମ ଓ କର୍ମ ଦେବ 
ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ବୋଲି କୁହାଯାଇଥାଏ । ଧର୍ମର ବିପ୍ଲବ ବା ପରିବର୍ତନ ସମୟରେ ସମ୍ରନ୍ନୟକୁ 
ଶାସ୍ତ୍ରାନୁମୋଦିତ କରିବା ପାଇଁ ଅଥର୍ବ ବେଦର ଆଲ୍ଲା ଉପନିଷଦର ଉତ୍ପର୍ି ହୋଇଛି ବୋଲି 
କୁହାଯାଏ ' ଆର୍ଯ୍ୟ ଧର୍ମ ସର୍ବଧର୍ମ ସମନୁୟ ଦାରା ଉତ୍ଥାନ ପତନ ଓ ପରିବରଭିତ ହୋଇ 
ମଧ୍ଯ ଅକ୍ଷୟ ଓ ଅମୃତ ହୋଇ ରହିବ । ୨୦ | 


ବୋଧହୁଏ ହିନ୍ଦରସମାଜରେ କରମା ପର୍ବ ବିଶେଷ ଭାବରେ ଆଦ୍ଵୃତ ନହେବାର କାରଣ 
ହେଲା, ଏହି ଅବସରରେ ହେଉଥ୍ବା ଦେଶୀ ମଦ, କୁସୁନା, ହାଶିଆ ଓ ମହୁଲି ମଦର 
ବହୁଳ ବ୍ୟବହାର [ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆଦିବାସୀ ପୂଜା ପର୍ବ ସଦୃଶ କର ମାପୂଜାରେ ମଦର 
ଆବଶ୍ୟକତା ସ୍ଵାଭାବିକ ମନେ ହୂଏ । କରମସାନୀ ଦେବୀଙ୍କୁ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଭୋଗ ସାଙ୍ଗକୁ 
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ମଦ ମଧ୍ଯ ଅର୍ପଣ କରାଯାଏ । ତା ପରେ ରାତିସାରା ମଦ୍ୟପାନ ପୂର୍ବକ ନୃତ୍ୟ ଗୀତର ଆସର 
ବ୍ଵମେ । ବୟସ୍କ୍‌ ଲୋକଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଅଳ୍ପ ବୟସର ପୂଅ, ଝିଅମାନେ ମଧ୍ୟ 
ମଦ୍ୟପାନ କରିବାର ଦେଖାଯାଏ । ପୁନଶ୍ଚ, ଦେବୀଙ୍କୁ ଭୋଗ ଦେବା ଆଳରେ ଭାଙ୍ଗ, 
ମଣଞ୍ଚେଲ. ମହୁଲି ମଦ, ଖଳୀନୀ ଲସ. କୁସୂନା. ହାଣିଅଆ। ଲନତ୍ଯାଦି ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ନିଶାଦବ୍ୟନ 
ବ୍ୟବହାର ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ । ଫଳରେ ଉଭୟ ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ପୁରୁଷ ମାଦକ ଦ୍ରବ୍ୟ ସେବନ କରିବାର 
ସୁଯୋଗ ପାଆନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ ସମୟରେ ଯୁବକ- ଯୁବତୀମାନେ ହାତନନ୍ଦା ଛନ୍ଦି 
ହୋଇ, ଅଣ୍ଟା ଧରାଧରି ହୋଇ କରମାନୃତ୍ୟ ପରିବେଷଣ କରନ୍ତି । ତେଣୁ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ 
ନୃତ୍ୟଭଙ୍ଗୀ ଓ ଗୀତରେ ଅଶ୍ଳୀଳତାର ପ୍ରବେଶକୁ ଅସ୍ଵାଭାବିକ ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ । ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ପରିବେଶ ଓ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଯୁବକ, ଯବତୀମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଏକ ପଟେ 
ଦେବୀଙ୍କ ନୀରେ ମାଦକଦ୍ବ୍ୟ ସେବନ ଏବଂ ଅନ୍ୟପଟେ ସଂଯମ ରକ୍ଷା କରିବା ଘଟଣା 
ସର୍ବଦା ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ହୋଇ ନ ପାରେ । ତେଣୁ କରମା ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତ ପରିବେଷଣ ସମୟରେ 
ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଅଶ୍ଳୀଳତାର ଗନ୍ଧ ବାରିହେଵା ସ୍ଵାଭାବିକ ୮ ସେଥ୍‌ପାଇଁ କରମା ନୃତ୍ୟ ଓ 
ଗୀତ ତଥାକଥ୍ତ ଶିକ୍ଷିତ ସମାଜରେ ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବ ପକାଇ ପାରି ନାହିଁ । ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ 
କହିବାକୁ ଗଲେ ଏହି ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକନୃତ୍ୟ ତଥା ଗୀତକୁ ଆଜିର ସଭ୍ୟ ଓ ଶିକ୍ଷିତ ସମାଜ 
ନିମ୍ବସ୍ତରର ବୋଳି ବିବେଚିତ କରିଥାଏ । 


କରମା ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତକୁ ଅଶ୍ଳୀଳ ଭାବେ ଅଭିହିତ କରି ଭ୍ରୁକ୍ରଞ୍ଚନ କରିବା ଏକ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ 
ଦୃଷ୍ଟି କୋଣର ପରିଚୟ ଦିଏ । ଏତତ୍‌ ଦ୍ବାରା କରମାପର୍ବ ପଛରେ ନିହିତ ଆଦର୍ଶ, ଭକ୍ତିଭାବ 
ଓ ନିଷ୍ଠା ଲୁଚିଯାଏ । କେଉଁ ଆବହମାନ କାଳରୁ ପ୍ରଚଳିତ ଏହି ମାତୃପୂଜା ଅଶ୍ଳୀଳତାର ପୃଷ୍ଠ ଭୂମି 
ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ହୋଇଛି ବୋଲି ମତବ୍ୟକ୍ତ କରିବା ସମୀଚୀନ ବୋଧହୁଏ ନାହିଁ । 
ସଭ୍ୟସମାଜ ଯାହାକୁ ଅଶ୍ଳୀଳ କୁହେ ତାହା ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ପାଖରେ ମୂଲ୍ୟହୀନ, କାରଣ 
ସେମାନଙ୍କ ସମାଜ ଓ ସଂସ୍କୃତି ତାକୁ ସ୍ଵୀକୃତି ପ୍ରଦାନ କରିଛି । 


ଅନେକ ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ଯୌନତା ( 5€×) ଏବଂ ମଦ୍ୟପାନ ସାମାଜିକ 
ସ୍ଵୀକୃତି ଲାଭ କରିଥ୍ବାରୁ ଅବିବାହିତା ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁରୁଷଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଯୌନ ସଂପକ କିମ୍ବା ଛୁଆ - 
ପିଲା, ସ୍ତରୀ-ପୁରୂଷଙ୍କ ମଦ୍ଯପାନକୁ ଗୁରୂତର ଅପରାଧ ବୋଲି ଧରାଯାଏ ନାହିଁ| ବାହ୍ୟ ଜଗତର 
ଲୋକେ ଏସବୁକୁ ନିମ୍ନମାନର ମନେ କଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ତାହା ଗୁରୁତୃପୁଣ୍ଠ ନୁହେଁ । 
କୌଣସି ଜିନିଷ ପ୍ରତି ଆକ୍ଷେପ କରିବା ପରିବର୍ତେ ତାକୁ ଯୁଗୋପ ଯୋଗୀ ଏବଂ ସାର୍ବଜନୀନ 
କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ମ ନେହୁଏ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟ କୋଣରୁ କରମାରେ ଥ୍‌ବା ଅଶ୍ଳୀଳତାର ଚେରକୁ 


ଉପାଡ଼ି ଫିଙ୍ଗି ଆଦିବାସୀ ସମାଜର ଏହି ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ଧାମିକ ଚେତନାକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିବା 
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ପୁ ଭ୍ତିଯୁକ୍ତ ଅଟେ । କରମା ପବ ପଛରେ ନିହତ ଭକ୍ତି ଭାବ, ସ୍ନେହ, ଶୁଭେଳା, ଶାନ ଓ ମୈତ୍ୀର 


ଏହ 


ଅ 
ବାର୍ତାକୁ ପୁନର୍ଜୀବିତ କରିବା ବାଞ୍ଚିନୀୟ । 


8. 


ପରିବର୍ରନଶୀଳ ସମାଜର ପ୍ରଭାବରେ ହେଉ ଅବା ଦାରିଦ୍ର୍ୟର କଷାଘାତରେ ହେଉ 
ଯେଉ ଥାଦିଂବ୍ଯସା। ମାନେ ଗ୍ରୀବ୍ରିଆନ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି କିନ୍ନା ଯାଡାଛନ୍ତିକ ସେମାନଙ୍କ ମଧରେ 
ଅଧ୍କାଂଶ କେବଳ ପୂଜା କରୁଥ୍୍‌ବାର ଦେଖାଯାଏ । ସାଧାରଣତଃ ସେମାନେ କରମାନୃତ୍ୟ 
ଓ ଗୀତକୁ ପରିହାର କରିଥାନ୍ତି । ପରଂପରା ନାରେ କିଛି ସମୟ ନୃତ୍ୟ କଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ସଂଯମ ରକ୍ଷା କରିବାର ଦେଖାଯାଏ । 


ସଂପ୍ରତି ଜାତି, ବଣ୍ଠ, ଗୋଷ୍ଠୀ, ଧର୍ମ ନିବିଶେଷର ଲୋକେ ଯନ୍ତ ଯୁଗରେ ପେଶିହୋଇ 
ସମୟାଭାବରୁ ନିଜର ପାରଂପରିକ ଜୀବନ ସଂସ୍କୃତିକୁ ପାଶୋରିବାକୁ ବସିଛନ୍ତି । ପରିବର୍ରିତ 
ସମାଜରେ ଶିକ୍ଷିତ ଆଦିବାସୀ ଓ ହରିଜନମାନେ କରମାନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତକୁ ମାଦକଦ୍ରବ୍ୟ ତଥା 
ଅଶ୍ଳୀଳତାଠୂ ଦୂରେଇ ରଖୁଛନ୍ତି । ସହରାଞ୍ଚଳର ବିଭିନ୍ନ ସାଂସ୍କୃତିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଦୂରଦର୍ଶନ 
ତଥା ଆକାଶବାଣୀ ପ୍ରଭୃତି ସରକାରୀ ସଂସ୍ଥା ଗୁଡିକ କରମାନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତକୁ ଗୁରୂତୃ ଦେଇ 
ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଆଦୃତ କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛନ୍ତି । ଏଥ୍‌୍‌ାପଇଁ ନୂଆ ଶକ୍ଷା ଓ 
ନୂତନ ସାମାଜିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ସାଙ୍ଗକୁ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନାର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଉପଲବ୍ଧି 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 


କରମା ପରି ଆଦିବାସୀ ପର୍ବପର୍ବାଣି ସମୟରେ ଅସଦ୍‌ଉପାୟରେ ହେଉଥ୍‌ବା 
ମାଦକଦ୍ରବ୍ୟ ବ୍ୟବସାୟ ବୃଦ୍ଧିପାଏ । ନିରୀହ, ସରଳ ଆଦିବାସୀ ଭକ୍ତ ଭାବନାକୁ ପ୍ରକାଶ 
କରିବାକୁ ଯାଇ ମଦ ଆଦି ମାଦକ ଦ୍ରବ୍ୟର ବଶୀଭୂତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ତାର ସାମାଜିକ 
ତଥା ଆର୍ଥୁକ ଜୀବନ ଅତିଷ୍ଠ ହୋଇଉଠେ । ଏକଦା ସ୍ଥାନୀୟ ପ୍ରଶାସକ କରମା ପର୍ବ ସମୟରେ 
ପଦମପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ ମଦ ବ୍ୟବସାୟ ଉପରେ କଟକଣା ଜାରି କରିଥ୍ ଲେ | କିନ୍ତୁ ଆଦିବାସୀ 
ସମାଜରେ ମଦ୍ୟପାନକୁ ସାମାଜିକ ତଥା ଧାର୍ମିକ ସ୍ତରରେ ସ୍ଵୀକୃତି ମିଳିଥ୍‌ବାରୁ ଏ ଦିଗରେ 
ଆଶାନୁରୂପ ଫଳପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇ ପାରିଲା ନାହିଁ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଵେଚ୍ଛାସେବୀ ଅନୁଷ୍ଠାନର 
ଉଦ୍ୟମ ଓ ଭୁମିକା ଗୁରୁତୃପୂର୍ଣ୍ ମନେହୁଏ । 


ମାନ୍ଦଳ ଆଶ୍ରିତ କରମା ଗୀତଗୁଡ଼ିକ ବିଶେଷତଃ ଭାଟିଆଲି ଏବଂ ପାହାଡ଼ ରାଗ ଉପରେ 
ପର୍ଯ୍ୟବସିତ । ଶସ୍ତିପୂଜା ମାତ୍ରକରେ ମାଳଶ୍ରୀ ଗାନ କରାଯାଏ ଏବଂ କରମାରେ ମଧ୍ଯ ମାଳଶ୍ରୀ 
ଗାନ କରାଯାଏ । କରମ ସାନୀଙ୍କ ବନ୍ଦନା, ମାହାମ୍ୟ ତଥ। ପୂଜା ବିଧାନ ସଂପକିତ ଗୀତ 
ଗୁଡିକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ କରମସାନୀଙ୍କୁ ଦୁର୍ଗା, ଶଙ୍କର କାମେନୀ, ପାର୍ବତୀ 


[୮୧ 


ପ୍ରଭୃତି ରୂପେ ଆରାଧନା କରାଯାଏ । ରାମାୟଣ , ମହାଭାରତ, ପୁରାଣ ଆଦିର ବହୁ ତଥ୍ୟ 
ଓ ଚରିତ୍ରର ସୂଚନା କରମା ଗୀତରୁ ମିଳେ । କରମା ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତର ପରିବେଶକୁ ଆହୁରି 
ସୁନ୍ଦର ଓ ସରସ କରିବା ପାଇଁ ମଝିରେ ମଝିରେ ମାନ୍ଦଳର ଜନ୍ମ , ମାନ୍ଦଳର ମାପ, 
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ପ୍ରଶ୍ନ ମାଦଳ ବାଦକ କିମ୍ବା ଗାୟକକୁ ପଚାରିଥାନ୍ତ । ୨୧। 


2) 


ଗୀତର ବିଷୟବସ୍ତୁକୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ ଶୈଳୀରେ ମଧ୍ଯ ହିନ୍ଦୁ ଓ ଆଦିବାସୀ 
ଶୈଳୀର ସମନ୍ଜୟ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡ଼େ । ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ କରମା ନୃତ୍ୟକୁ ଦ୍ବଇଟି 
ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇଥାଏ - ' ଆଦିବାସୀ? ଓ ' ଦେଶୀ ' କରମା | ଆଦିବାସୀ କରମାରେ 
ମୁଖ୍ୟତଃ ଆଦିବାସୀ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକେ ଭାଗ ନେବାର ଦେଖାଯାଏ ଓ ଦେଶୀ କରମାରେ 
ସାଧାରଣତଃ ହରିଜନ ସଂପ୍ରଦାୟର ଲୋକେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ଆଦିବାସୀ କରମାରେ 
ଧୁନକେଲ ନାମକ ଏକ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ । ଏଥ୍‌ରେ ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ଉଭୟେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ 
କରନ୍ତି । ପୁରୁଷ ବାଦ୍ୟକାରମାନେ ନୃତ୍ୟ ମଧ୍ଯ କରନ୍ତି । ଦେଶୀ କରମାରେ ପ୍ରାୟ ସ୍ତ୍ରୀ 
ଲୋକମାନେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଦେଖା।ଯାଏ ନାହିଁ । କୀ ଭୀ କେଉଁଠି ପୁରୂଷ ଓ ସ୍ତ୍ର 
ଅଲଗା ଅଲଗା ଧାଡ଼ିବାନ୍ଧି ନୃତ୍ୟ କରିବାର ଦେଖାଯାଏ । ଦେଶୀ କରମାରେ ସମ୍ବଲପୁରୀ 
ଗୀତ ଓ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଓଡ଼ିଆ ମୁଖ୍ୟତଃ ମଥୁରାମଙ୍ଗଳ ଓ ବୈଦେହୀଶ ବିଳାସର ଛାନ୍ଦ 
( ସ୍ଵର ଓ ଗାୟନ ପଦ୍ଧତି ସମ୍ପୂର୍ଣ ଭିନ୍‌ ) ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ । ସମ୍ବଲପୁରୀ ପଲ୍ଲୀଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟରେ 
ଛାନ୍ଦର ପାର୍ଥକ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ୨୨ । 


ଏହି ଆଲୋଚନାରୁ ଗୋଟିଏ କଥା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ କରମା ପର୍ବ ଉପରେ ହିନ୍ଦୁ ପରଂପରାର 
ପ୍ରଭାବ ଏବର ନୂହେଁ । ଗତ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ଠଧାଃ୮ଞ୍//, 5.୦. 90 ପ୍ରମୁଖ ବିଦୁାନମାନେ 
ଏ ବିଷୟରେ ଆଲୋକପାତ କରିଛନ୍ତି । ଏହାଛଡ଼ା ଲୋକରତଙ୍ନ କୁଞ୍ଜବିହାରୀ ଦାଶ ମଧ୍ଯ ବହୁ 
ଆଗରୁ ଏ ବିଷୟ କହିଛନ୍ତି । ତେଣୁ କରମାପର୍ବର ହିନ୍ଦୂକରଣ (।4୮୦।୬୫୪୦୮ ) ଏବର 
ନୁହେଁ । ଆଦିବାସୀ ଓ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ସହାବସ୍ଥାନ ଫଳରେ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି 
ଓ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତି ପରସ୍ପର ପରସ୍ପରକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛନ୍ତି । ହିନ୍ଦୁମାନେ ପରବର୍ତୀ କାଳରେ 
କରମାପବକୁ ହିନ୍ଦୁ ରୂପଟିଏ ଦେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ମନେହୁଏ । 


ସମ୍ବଲପୁରସ୍ଥିତ ଠେଲକୋ ପଡ଼ା ଓ ଷ୍ଟେସନ ପଡ଼ାରେ କରମସାନୀ ଦେବୀଙ୍କୁ ମହାଶକ୍ତି 
ରୂପେ ପୂଜା କରନ୍ତି । କରମସାନୀ ଦେବୀଙ୍କୁ କେନ୍ଦ୍ରକଚି ପ୍ରଚଳିତ କଥାନୂଯାୟୀ ମଥୁରାରେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ରାଧାଙ୍କ ପାଇବା ପାଇଁ ନ୍ବାଲି ଉପରେ କରମସାନୀ ଦେବୀଙ୍କୁ ଆରାଧନା 
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କରିଥ୍ଲେ | ବିଷ ପୁରାଣର କେତେକ ସିନଳରେ ପରକାଶ ପାଇଥିବା ଦେବୀ ପୂଜାର ମାହାମ୍ୟ୍‌ 
ସହ ଉପରୋକ୍ତ ଲୋକୋକ୍ତି ବା ଲୋକଦିଶ୍ଵାସର ସଂପକ ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ । 


ହେମନ୍ତ ରତୁର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଗୋପକନ୍ୟାମାନେ ଯମ୍ବନା ଦୀରେ ସ୍ନାନ ସାରି ନଦୀ 
କୂଳରେ ବ୍ଯଳୁକାମୂରିଟିଏ ସ୍ତାପନ କରି ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା ଆଗାଧନା କଗରିଥ୍‌ଳୋ । ସେମାନେ 
ଦେବୀଙ୍କୁ କାତ୍ୟାୟନୀ, ମହାମାୟା, ମହାଯୋଗିନୀ, ସର୍ବାଧୀଶ୍ବରୀ ପ୍ରଭୂତି ଭାବରେ ସମ୍ୋଧନ 
କରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ପତି ରୂପେ ପାଇବା ପାଇଁ ଦେବୀଙ୍କ ନିକଟରେ ନିଜର କାମନା ପ୍ରକାଶ 
କରିଥ୍ଲେ | ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ବନ୍ଦନାରେ ଏହି ବିଷୟ ମଧ ସୂଚିତ- ' କାତ୍ୟାୟନୀ ରୂପେ ପୂଜି 
ତୋମାର ଚରଣ, ଗୋପୀଗନ ପାଇଲେକ ଶ୍ରୀ ନନ୍ଦନନ୍ଦନ ।'' ଏହିପରି ମାତୃପୂଜା ଫଳରେ 
ଗୋପୀମାନେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସଙ୍ଗଲାଭ କରିଥ୍‌ଲେ । ୨୩ | ଏଥୁରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ଅନେକ 
ଯୁଗରୂ ଲୌକିକ ଭିରିରେ ସ୍ଵଚ୍ଛନ୍ଦ ବଦ୍ଧିତ ଲୋକ ପରମ୍ପରା ମଧ୍ଯରେ ଭାରତୀୟ ପରମ୍ପରାର 
ମହାନ କଥା କ୍ରମଶଃ ସଂରଚିତ ହୋଇ ଆସିଛି ¦ ବିଷୁ ପୁରାଣର ଏକ କଥାବସୁର ଅନୁକରଣ 
କପରି ଅଞ୍ଚଳିକୀକରଣ ( ୮8୮୦୦୮୮।।୫୫1୮୦୮ ) ପ୍ରକ୍ରିୟା ଦାରା ସଂଘଟିତ ହୋଇଛି ଓ 
ଆଞ୍ଚଳିକ ଲୋକକଥାରେ ସଂରଚିତ ହୋଇ ଲୌକିକ ରୁପ ଧାରଣ କରିଛି, ତାହା ଏଥ୍ରୁ 
ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡ଼େ । 


ଆଉ ଏକ ଲୋକୋକ୍ତି, ଅନୁଯାୟୀ 'କରମସାନୀ' ହେଲେ କାଳୀଙ୍କର ସହଚରୀ 
ଚଉଷଠୀ ଯୋଗିନୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ୟତମ । ପୂର୍ବରୁ ଦେବୀଙ୍କୁ ମହାଯୋଗିନୀ ରୂପେ ସମ୍ବୋଧନ 
କରାଯବା ବିଷୟ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି । ରକ୍ତବୀର୍ଯ୍ୟ ରାକ୍ଷସକୁ ସଂହାରକରିବା ବେଳକୁ 
ରକ୍ତବୀର୍ଯ୍ୟର ଶିରଛେଦନ ହେବା ପରେ କବନ୍ଧ ଦେହରୁ ନିର୍ଗତ ହେଉଥ୍‌ବା ରକ୍ତ ଭୂମିରେ 
ପଡ଼ି ଅସଂଖ୍ୟ ରାକ୍ଷସ ଜାତ ହେଉଥ୍‌ଲେ । ଦେବୀ ଅନ୍ୟ ଉପାୟ ନଦେଖ୍‌ ତାଙ୍କ ସହଚରୀ 
ଯୋଗିନୀମାନଙ୍କୁ ରକ୍ତବୀର୍ଯ୍ୟର ରକ୍ତ ଭୂମିରେ ପଡ଼ିବା ପୂର୍ବରୁ ଲେହନ କରି ଦେବା ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା 
ଦେଲେ । ତା ପରେ ଯାଇ ରକ୍ତବୀର୍ଯ୍ୟର ବିନାଶ ସମ୍ଭବପର ହେଲା । ଯୋଗିନୀମାନେ ଏତିକିରେ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେଲେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ମହାକାଳୀ ସେମାନଙ୍କୁ ସମଲେଇ, ମାଉଲି, ଗରାମପତି, 
ପିତାବଲୀ, ବୁଢ଼ୀ କମଗେର ପ୍ରଭୃତି ନାମରେ ନାମିତ କରି ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ ସ୍ଥାନରେ ରହ 
ଲୋକଙ୍କଠାରୁ ମହିଷି, କୁକ୍‌କୂଟ, ଛାଗ, ମେଷାଦି ବଳି ସ୍ବରୂପ ପାଇ ଶାନ୍ତିରେ ରହିବାକୁ 
ନିଦ୍ଦେଶ ଦେଲେ | କିନ୍ତୁ କରମସାନୀ ପଛରେ ପଡ଼ିଗଲେ । ତାଙ୍କୁ କୌଣସି ନିଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନ 
ରଜଲା ନାହିଁ । ତେଣୁ ଦେବୀଙ୍କ ନିର୍ଦେଶାନୁଯାୟୀ ନିଭୂତ ଜଙ୍ଗଲ ମଧ୍ଯରେ ଏକ କରମ ଗଛରେ 

, ।ବ ପୁଅ ସେ ବାଟରେ ଆସିବା ପଯ୍ୟନ୍ତ ତାଙ୍କୁ ଅପେକ୍ଷା କରିବାକୁ ପଡ଼ିଲା | ୨ ୪। 
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ସୁ 


ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ କରମା ପର୍ବର ସ୍ପଷ୍ଟି ପୂରାଣଯୁଗ ପରବର୍ଭ୍ରୀ 
କାଳରେ ହୋଇଛି । ଏହ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ଯ ଆଦିବାସୀ ଲୋକ ପରଂପରା ଉପରେ ହିନ୍ଦୁ ପରଂପରାର 
ପ୍ରଭାବକୁ ଏଡ଼େଇ ଦେଇ ହେବ ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ଆଦିବାସୀ ପର୍ବପର୍ବାଣି ଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ କରମା 
ଏକମାତ୍ର ମର୍ଚ ଯାହାକି ହିନ୍ଦୁ ମର୍ନମର୍ବାଣି ସଦୃଶ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ତିଥ୍‌ରେ ମାଳନ କରିଚାନ ବିଅ 
ଦେଖାଯାଏ । ଆଦିବାସୀ ପରଂପରା ଉପରେ ହନ୍ଦୁ ପରଂପରାର ପ୍ରଭାବ କ୍ରମରେ ଏହା ଆଉ 


ଏକ ଉଦାହରଣ । ଏହ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭାଦୂରୀ କହନ୍ତି ଯେ : ' '71€ \#/10€ 0୮6୪ 8- 
|60୦€ 8୮70 000/31[6୮।1/ -୦୮ 1[+© !‹8୮8୮ମମ 8 ୮€୬1।୪ ୫1 6୮700ମ00 11[€ ଥା ଠ- 
୮191ମଞା|5 ୦୯୮€©୮ 1| 8୮ ୮/(।୮ମଠଷ5 (1016 [॥+8900୮), |୨୦\^/©\୪€©୮, ।॥୮୦।- 
୦816 1[61 ।? ।5 ୮୦? ୦୮ |11ମଠଧ ୦୮୦1୮, |) ୦ଠଧଠ9|୮ 1[€ ୮8୦୮ ୦† ।୧୭ 
¶1⁄60 (176 ୦୮ ୦୮୦୭©୮\୫୦୮୦ ।ମ୮ମଠ।୦୫୮5 5୦୮୮ |୦୫8୮୩ ୦୮ |।।୮୦୪ 


।୯୦୫୭.”'” ।୨୫। ମନେହୁଏ କରମ ସାନୀ ଦେବୀ କାଳକ୍ରମେ ହିନ୍ଦୁ ଧମର ଦୁର୍ଗାଙ୍କ ସହ 
ଏକାକାର ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତି ସହ କରମାପର୍ବ ନିଜର ସଂପକ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ 
ସକ୍ଷମ ହୋଇଥ୍ଲେ ମଧ୍ଯ ହିନ୍ଦୁସଂସ୍କୃତିର ମହାସ୍ରୋତରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ସାମିଲ ହୋଇପାରି ନାହିଁ । 


କୌଣସି ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ମନ୍ଦର ଗୃହ ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଥାପନ କରି ପୂଜା କରିବାର ପ୍ରଣାଳୀ 
ହନ୍ଦୁ ମାନଙ୍କର । କିନ୍ତୁ ସମ୍ବଲପୁର ଓ ବରଗଡ଼ର କେତେକ ସ୍ଥାନରେ କରମ ସାନୀ ଦେବୀଙ୍କୁ 
ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣକରି ପୂଜା କରାଯାଉଥ୍‌ବାର ଦେଖାଯାଏ । ସମ୍ବଲପୁର ସହରର ଠେଲକୋପଡ଼ା 
ତଥା ବରପାଲିସ୍ଥିତ କରମାଦେବୀଙ୍କର ମନ୍ଦର ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । ସମ୍ବଲପୁରର କରମା 
ମନ୍ଦିର ହରିଜନମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ନିର୍ମିତ ହୋଇଥ୍‌ବା ସ୍ଥଳେ ବରପାଲିର କରମା ମନ୍ଦିର ମିର୍ଵା 
ଉପଜାତିର ଲୋକଙ୍କ ଦ୍ବାରା ନିର୍ମିତ । ଏହି ମନ୍ଦିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ସମ୍ପର୍କରେ ଏକ କାହାଣୀ ଶୁଣିବାକୁ 
ମିଳେ । ଏକଦା ମିର୍ଧାାଁ ଯୁବକମାନେ କରମସାନୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ଡାବ୍ଚ ଖଣ୍ଡିଏ ଆଣିବା ପାଇଁ 
ନିକଟସ୍ଥ ଜଙ୍ଗଲକୂ ଯାଇଥ୍‌ଲେ । ଦିନ ଗଡ଼ିଯାଇ ରାତି ଆସିଲା, କିନ୍ତୁ ଯୁବକମାନେ ନ 
ଫେରିବାରୁ ଗୀର ବୁଢ଼ାମାନେ ଯୁବକମାନଙ୍କୁ ଖୋଜିବା ପାଇଁ ବାହାରିଲେ । ବଣକୁ ଯାଇ 
ହୋଇ) ନାଟଚୂଛନ୍ତ । ବୁଢ଼ା ମାନଙ୍କୁ ଆସିବାର ଦେଖ୍‌ କରମାସାନୀ ଦେବୀ ବୃକ୍ଷ ଉପରୁ କହିଲେ 
- ' 'ଗଛ ଉପରେ ଆଉ କେତେଦିନ ରହିବି ? ଗୋଟିଏ ଦେଉଳ ଗଢ଼ି ଦିଅ ' ' | ସେହି 
ଘଟଣା ପରେ ବରପାଲିରେ କରମସାନୀ ଦେବୀଙ୍କର ମନ୍ଦିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇ ମିଦ୍ଧାଁ, କିଷାନ 
ଉପଜାତିର ଲୋକମାନଙ୍କର ଏକ ପୁଣ୍ୟଯଭୂମ ରୂପେ ପରିଗଣିତ ।୨୬ | 


ହାଓ ଟହ ଓଜାଏୁନ୍‌ “ଟ୍‌ କିଥପଃା ଏ କବହ୍‌” ¬ “ର୍‌ ୮ ୪ .# #  # ” ¿.\୮ ˆ × ` , , ତ କଃ „_ ଵଂ 5୬ 
= ` = ୨୭ ୦ = ଓ «ଏ ୩୮୩ ୩୬ ୩” 5 £ ` କ୍‌ = = 9 „ `§. ¡୯ ୦" ଚା 344 57 ॥:-:* 
ଙ୍କ ` 'ଆ ୮୧୬3 =," - ୮୮ ଛୁ ୭୦୭ ? 


ସଂପ୍ରତି ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ସାଂସ୍କୃତିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ କରମାନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତକୂ ଓଡ଼ିଶାର 
ଲୋକ ପରଂପରାର ପରିଚାୟକ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିନେଇଛନ୍ତ । ଏମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ପରିବେଷିତ 
ସାଂସ୍କୃତିକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଗୁଡ଼ିକରେ ମାନ୍ଦଳ ଆଶ୍ରିତ କରମା ନୃତ୍ୟ ଏ୯ ବିଶେଷ ସ୍ଥାନ ଅଧ୍କାର 
କନେ । ମଞ୍ଚ ବା ଅଡ଼ିନୋନିଅମ ରିନଲେ ପରିବେଷିତ ହେହ “ବା କଲମା ନୃତ୍ୟରେ ଭାମ 
ନେଉଥ୍ବା ଅଧ୍କାଂଶ କଳାକାର ବ୍ରାହ୍ମଣ, କରଣ ପ୍ରଭୃତି ସମାଜର ଉଚ୍ଚବର୍ଗ/ ଜାତିରୁ ଆସୁଛନ୍ତି । 
ଅଣ-ଓଡିଆ ମାନେ ମଧ୍ଯ ଏଥ୍‌ରେ ଭାଗ ନେଉଛନ୍ତି । ସାଧାରଣତନ୍ତ୍ର ଦିବସ, ସ୍ବାଧୀନତା 
ଦିବସ, ଆନ୍ତଜ୍ଚାତିକ ବାଣିଜ୍ୟ ମେଳା ( ନୂଆଦିଲ୍ଲୀ), ଦେଶ ବିଦେଶରେ ଆୟୋଜିତ ଭାରତ 
ଉତ୍ସବ, ଓଡ଼ିଶା ଦିବସ ପ୍ରଭୂତି ଅବସରରେ ଏହି ଲୋକଶୈଳୀ ଓଡ଼ିଶା ବାହାରେ ସର୍ବଭାରତୀୟ 
ସ୍ତରରେ ତଥା ଭାରତ ବାହାରେ ବିଭିନ୍ନ ଦେଶ ବଦେଶରେ ପରିବେଷିତ ହୋଇ ଉଚ୍ଚ ପ୍ରଶଂସିତ 
ହୋଇଛି । ସଂପ୍ରତି କରମାନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତ କେବଳ ଆଦିବାସୀ କିମ୍ବା ହରିଜନ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ସୀମିତ ନ ରହି ଏକ ଆଞ୍ଚଳିକ ପରଂପରା/ ସାଂସ୍କୃତିକ ସ୍ତରକୁ ଉନ୍ନୀତ ହୋଇ ଜନମାନସରେ 
ଆଦୃତ ହୋଇଛି । ଚେତିନାର ପରିବାହକ ରୂପେ ଏକ ବ୍ୟାପକତାର ରୁପ ନେବାକୁ ସକ୍ଷମ 
ହୋଇଛି । ଏହ କ୍ରମରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ଏକ୍ୟ ତଥା ସଂହତିର ରକ୍ଷା ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନା 
ସୃଷ୍ଟି କ୍ଷେତ୍ତରେ କରମାର ଅବଦାନ ଅତୁଳନୀୟ । 


ଲୋକ ବଶ୍ବାସ ଯେ କରମସାନୀ ଦେବୀ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେଲେ ରୋଗ, ଦୁଃଖ, ଭୟ ରହେ 
ନାହିଁ, ନିର୍ଵନ ଧନୀ ହୁଏ, ସନ୍ତାନହୀନ ସନ୍ତାନ ଲାଭ କରେ, ଧାନାଦି ଶସ୍ଯରେ ପୋକ 
ଜୋକର ଆ ଶଙ୍କା ଦୂରୀଭୁତ ହୁଏ । ଲୋକଙ୍କର ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ଯେ କରମସାନୀ ହେଉଛନ୍ତି 
କମର ସ୍ଵାମିନୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ କମ ବା ଭାଗ୍ୟ ଦେବୀ ତାଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରି ପାରିଲେ ମନୁଷ୍ୟର ଭାଗ୍ୟ 
ଉଜ୍ଵଳ ହେବ । ଫସଲକୁ ପୋକ ଦାଉରୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ‹`ବହ୍ା 
କରମା' 'ର ଆୟୋଜନ ହୋଇଥାଏ | ଧାନ ଫସଲରେ ବହୁ! ନାମକ ଏକ ପ୍ରକାର ପୋକ 
ଲାଗି ଫସଲକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦିଅନ୍ତି । ଏହିପରି ଦୈବି- ଦୁର୍ବିପାକରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବା ପାଇଁ କରମା 
ପୂଜାର ଆୟୋଜନ ହୋଇଥାଏ । ତେଣୁ ଏହାକୁ ` ବହା କରମା ' କହଚି | 


ଓଡ଼ିଶାର ପଶ୍ଚି ମାଞ୍ଚଳର ଆଦିବାସୀ ସମାଚ୍ଚରେ ପ୍ରଚଳିତ ନୂଆଖାଇ, ପୂଷ୍ପୁନି, 
ଗୁଣିଖାଇ ପ୍ରଭୃତି ପବପବାଣି ସଦୃଶ କରମା ପବର ସମ୍ପକକ ମଧ୍ଯ କୃଷି ସହିତ ଥ୍ବାର 
ଜଣାପଡ଼େ । ଭାଦ୍ରବ ମାସ ହେଲା ଜମିରେ ବ୍ରଣାଯାଇଥ୍‌ବା ଶସ୍ୟରେ ଫୁଲ ଆସିବାର ସମୟ । 
ଏ ସମୟରେ ଝଡ଼, ବନ୍ୟା ଆସିବାର ସମ୍ଭାବନା ମଧ ରହିଥାଏ । ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ଫସଲ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବାର ଭୟ ରହବା ସ୍ଵାଭାବିକ । କରମସାନୀଙ୍କୁ ପୂଜା କଲେ ଜମିର ଫସଲ 
ନଷ୍ଟ ହେବ ନାହିଁ ବୋଲି ଲୋକ ବିଶ୍ପାସ । ଏହାଛଡା ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକମାନେ ଏହି ସମୟରେ ଉପବାସ 


ନ ବେବ୍ଲଂ 'ଣୁଥ୍‌ ` = ୬୬. ୮୫ 
ଣି ଜଣ ଓ ଏ ୀ 


ରହି ନିଜର ଭାଇ ଓ ସନ୍ତାନସନ୍ତତିର ନିରାପତ୍ତା, ରୋଗ, ମୃତ୍ୟୁ ଓ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ବିପଦରୁ 
ରକ୍ଷା ପାଇବା ନିମନ୍ତେ ମଧ୍ଯ କରମସାନୀଙ୍କୁ ଉପାସନା କରନ୍ତି । 


କୌଣସି ପର୍ବପର୍ବାଣି ପାଳନ ପଛରେ ମନୁଷ୍ୟ ମନର ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଭକ୍ତି ଭାବନା ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ 


ଶୀ ୬୫ କ୍‌ 
୨ ୀକ୍‌ ୨୬୬ ଏଂସ୧ 5 ମୟ ¬କ ୨୮୮ ଥୁଆ ୨୨ ୨୭୧ ୨୨୩୧ ୨ ୬୩୩୭ ୫୬୦ ୮୮୮ ୬ =. ୫ ୨୦ ଓ 


ଖାବେ' ନିହିତ । ଓଡ଼ିଶା ଏକ ଆଦିବାସୀ ବହୁଳ ଅଞ୍ଚଳ । ଏଠାରେ ବିଭିନ ଆଦିବାସା ଗୋସାକ 
ସହ ହିନ୍ଦୁଜାତିର ଲୋକଙ୍କ ନିରବଛିନ୍ନ ସହାବସ୍ଥାନ ଯୋଗୁଁ କାଳକ୍ରମେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ସାମାଜିକ, ଅର୍ଥନୈତିକ, ସାସ୍କୃତିକ ତଥା ଧାର୍ମିକ ଜୀବନରେ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ଘଟିଛି | ଓଡ଼ିଶାର 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାନ୍ତରେ ପ୍ରଚଳିତ ପର୍ବପର୍ବାଣି ଓ ପୂଜା-ବିଧ୍‌ ଗୁଡ଼ିକୁ ଆଲୋଚନା କଲେ ଏହାର 
ସତ୍ୟତା ପ୍ରତିପାଦିତ ହୁଏ.। ଇତିହାସର ଧାରାବାହିକତାକୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କଲେ ଅନେକ 
ଦିନରୁ ଗଢ଼ିଉଠିଥ୍ବା ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ସାମାଜିକ ସମନ୍ନୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅନେକ ତଥ୍ୟ ଉଜ୍ଚାଗର 
ହେବ । ଧର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୋଟଏ ପଟେ ହିନ୍ଦୁମାନେ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ପୂଜା ପ୍ରଣାଳୀ ତଥା 
ଦେବ, ଦେବୀଙ୍କୁ ଆପଣାର କରି ନେଇଛନ୍ତି (7୮୮୦୫୮୫୫୪୦୮ ) ଏବଂ ଅନ୍ୟପଟେ 
ଆଦିବାସୀମାନେ ହିନ୍ଦୁ ଦେବ, ଦେବୀ ତଥା ପୂଜା-ବି ଧ୍‌କୁ ର୍ରହଣ କରି ନେଇଛନ୍ତି 
( 5 8୮ 5୮1 5 11୦୮ ) | 


ଭାରତୀୟ ଜୀବନଧାରାରେ ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ମାତୃଶକ୍ତି ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ ପୂଜାପାଇ 
ଆସୁଛନ୍ତି । ଓଡ଼ିଶାରେ ମାତୃପୂଜା ବା ଆଦିଶସକ୍ତଙ୍କର ପୂଜା ଅତ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟାପକ । ସମଗ୍ର ଅଞ୍ଚଳରେ 
ଏମିତି କୌଣସି ଗ୍ରାମ ନାହିଁ, ଯେଉଁଠିକି ଗ୍ରାମ ଦେବତୀଙ୍କର ଅଧ୍ଷ୍ଠାନ ସ୍ଥଳ ଦୃଷ୍ଟି ଗୋଚର 
ହୁଏ ନାହିଁ । ସ୍ଵୀୟ ମାତୃକଳ୍ପନାର ପ୍ରତୀକ ବା ଆଦି ଶକ୍ତିଙ୍କ ନିକଟରେ ଗ୍ରାମବାସୀ ନିଜର 
ଶ୍ରଦ୍ଧା, ନୈବେଦ୍ୟ ନିବେଦନ ପୂର୍ବକ ସଙ୍କଟରୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ଦେବୀଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଥାନ୍ତି । 
କେଉଁଠି ସମଲେଶ୍ଵରୀ ତ କେଉଁଠି ଶାରଳା, କେଉଁଠି ପାଟଣେଶ୍ବରୀ ତ କେଉଁଠି ବିରଜା, 
କେଉଁଠି ମହାମାଭ ତ କେଉଠି ବୂଢ଼ୀମଙ୍ଗଳା, କେଉଁଠି ବାଟମଙ୍ଗଳା ତ କେଉଁଠି ମଙ୍ଗଳା, 
କେଉଁଠି ସୁରେଶ୍ଵରୀ ତ କେଉଁଠି ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ, କେଉଁଠି ଜାଗ୍୍‌ଳାର ତ କେଉଁଠି 
ଡାଲଖାଇ-- ମାତୃଶଚଭିର ବିଭିନ ପ୍ରକାଶ ମାତ୍ର । 


ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ମାତୃପୂଜାର ପରଂପରା ଏଠାର ପୁରାତନ ସଂସ୍କୃତିରେ 
ପ୍ରଚଳିତ ମାତୃପୂଜାର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ପ୍ରକାଶ କରିଥାଏ । ଏମାନେ ପ୍ରତିମା ସ୍ଥାପନ କରି ପୂଜା 
କରନ୍ତି ନାହଁ । କେଉଁଠି ଡାଳଟିଏ ତ କେଉଁଠି ପଥର ଖଣ୍ଡିଏ ଓ ଆଉ କେଉଁଠି ଗଛମୂଳେ 
ସିନ୍ଦୂର ବୋଳି ସେମାନେ ନିଜର ଭକ୍ତି ଅର୍ପଣ କରନ୍ତି । ଗ୍ରାମ ଗ୍ରାମ ମଧ୍ୟରେ ଆଞ୍ଚଳିକ ପ୍ରଭେଦ 
ଅନୁସାରେ ପୂଜାଚ୍ଚ୍ନାର ପଦ୍ଧତିରେ ଭିନ୍ନତା ଦେଖାଦେଲେ ହେଁ ଦେବୀ ଆରାଧନାର ମହତ୍ଵ 
ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ ନିକଟରେ ସ୍ଵୀକୃତ । ଆଦିବାସୀର ଡାଲଖାଇ, ବୁଢ଼ୀ ମୀ, ମହାମାଭ ବୁଢ଼ୀ 


୮୬ 


ସମଲେଇ ପ୍ରଭୃତି ଦୁର୍ଗାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସମୟାନୁକ୍ରମେ ଲୀନ ହୋଇଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ମାତ୍ଶକ୍ତକ୍କ 
କରମସାନୀ ନାମରେ କର୍ମର ଅଧ୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ରୂପେ ପୂଜା କରାଯାଉଛି, ସେ ମଧ ସମୟ 
ସ୍ରୋତରେ ଦୁଗା ବା ଶକ୍ତିଙ୍କ ସହିତ ଏକାକାର ହୋଇଛନ୍ତି । ଏହାଛଡା ବିଭିନ୍ନ ନାମ ନେଇ 
ଲଲତର ଅସଂଖ୍ୟ ଳାତି (ଓ ଇଉମଳାତି ମଧ୍ୟରେ ମୂଳିତା ଦେବୀମୂତ୍ରିକ ନିଳର ସଲାକୁ 
ଶକ୍ତିଙ୍କଠାରେ ଲୀନ କରି ଦେଇଛନ୍ତି । ଏଥ୍‌ରୂ ଆଦିବାସୀ ଓ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିରେ ସମନ୍ସୟର 
ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଏହାହଁ ମାତୃ ଆରାଧନାର ପରମ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ । କାରଣ ହିନ୍ଦୁ 
ଓ ଆଦିବାସୀ ସଭ୍ୟତାର ଆଧ୍ୟାମ଼୍ିକ ମିଳନ ଏଥ୍‌ ରେ ସଂପାଦିତ ହୋଇଛି । ମା ପାଖେ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ସମାନ ଅଧ୍କାର, ମା ଆଖ୍‌ରେ ତାର ସମସ୍ତ ସନ୍ତାନ ସ୍ନେହ ଓ କରୁଣାର ପାତ୍ର | 
ଏଠି ଭେଦଭାବର ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ । ମାତୃପୂଜାର ଏହି ଅମୂଲ୍ୟ ଆଦର୍ଶକୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ 
ଅନୁସରଣ କରିବା ଉଚିତ । ମାତୃପୂଜାର ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଆଦର୍ଶ ବ୍ୟାପକତା ତଥା ସା୍ବଜନୀନତା 
ଶ୍ରୀ ଶ୍ରୀ ଦୁର୍ଗାସ୍ତବରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି : 


ରାଜାନ୍ୟାନାଂ ବ୍ରାହ୍ମଣାନାଂ କଞ୍ଚାଞ୍ଚ 
ଶୂଦ୍ରାଣାଂ ବା ସର୍ବବଣ୍ଠାଙ୍ଗନାନାମ୍‌ 
ମ୍ଲେଚ୍ଛାନାଂ ବା ଭକ୍ତି ଯ୍ୟୋ ବିଶେଷୈଃ 


କମଣ୍ୟସ୍ଟିନ ନବିବାଦୋଃଧ୍କାରଃ ।୨୭। 
ଟୀକା 


୧. ` ଦାଶ, କୁଞ୍ଜ ବିହାରୀ ( ୧୯ ୫୮ ) ଓଡ଼ିଆ ଲୋକଗୀତ ଓ କାହାଣୀ, ଶାନ୍ତନିକେତନ, 
ପ୧୭୫।| 


୨. ମହାନ୍ତ, ପଦ୍ମଲୋଚନ (୧୯୮୪) କେନ୍ଦୁଝର ଜିଲ୍ଲାର ଲୋକ ସାହିତ୍ଯଃ ଏକ 
ଅଧ୍ୟୟନ, ପିଏଚ.ଡି. ଡଗ୍ରୀ ନିମିରା ଉପସୋାପିତ ନିବନ୍ଧ, ସମ୍ଲପୁର ବିଶ୍ଵବିଦ୍ଯାଳୟ, 
ଜ୍ୟୋତ ବିହାର, ପୃ ୧୬୭ । 
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ନୋଚା, ଅନଚୁନ ( ୧୮୭୧) ଣଶଚଳୀ" ଣୁଗ।ପୁଚ!, ସୁରାଳି (ୈଠିକ), 


ତା:୧୪/୧୦/୭୨ ପୃଷ୍ଠା-୩| 


ସାହୁ, ଚତୁର୍ଭୂଜ (୧୯୭୯ ) କରମାକେ ଏକାଦୃଶୀ ଉଦୟନ ସାହିତ୍ୟ ସଙ୍କଳନ 
ସମ୍ବଲପୁର , ପୃ ୭ | 


ପଣା, ନିମାଇଁ ଚରଣ , (୧୯୭୯ ) ପଣ୍ଠମ ଓଡ଼ିଶାରେ ନାଗବାଗ ପର୍ବ, ଓଡ଼ିଶାରେ 
ପର୍ବ ପର୍ବାଣି ଓଷାବ୍ରତ ଯାନିଯାତ୍ରା, କଟକ: ଓଡ଼ିଶା ବୃକ୍‌ ଷ୍ଟୋର, ପ୍‌ ୧୧୫; 
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ଠାମାମ୍ଃ୮[599)।୮[୮, ୦ଥାଠ୦11;: ` = ୮ ୮୦୮୦୦1୦0910୦ପ| ୦୦୮୪ ୦୮ ।।୮- 
ଠାଞ, ୮.1 39-40; [#.68. 8୮ 80((ମ୮ ପାଦଟୀକା-୫ ଦେଖନ୍ତୁ, ପୃ ୧୪୯; 
୦826116€୮ ୦1 |ମଠୀାୟ, 95]ଠ60୮1) [09151୮11, ୦୦୮୩ ୮୮ଥ୦୭5୫୮ 
1976, 0୮.101. 


୦€୮୦୮୫୮୮ [ଏ]. ଥ00 8.,[/[୮7&©0୮011 (605}],(19/71)} 0୮୭୭ 015- 
†୮[[୦! ୦୫2୫୧୪୧୫୦୮୫, © &୮୮୨୫10201୮, ୦4 (୮୦୦: ୦୮୫୫ ୦0୪6୮୮- 
୮);6©୮7{ ୮୮୭୭, ୮.3. 


ପାଦଟୀକା ୯ ଦେଖନ୍ତୁ । 
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ପଣ୍ଡା, ନିମାଇଁ ଚରଣ, ପାଦଟୀକା ୮, ପୂ ୧୧୭; ମହାନ୍ତ, ପଦ୍ମଲେ।ଟନ 


ପାଦଟୀକା ୨, ପୃ- ୧ ୬୯-୭୦ | 


ପଣ୍ଡା, ନିମାଇଁ ଚରଣ, ପାଦଟୀକା ୮, ପୃ ୧୧୪-୧୫; ମହାନ୍ତ ପଦ୍ମଲୋଚନ 
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ସାହୁ, ଚତୂଭଭୂଜ ପାଦଟୀକା ୭, ପ୍‌. ୬ | 


ସାହୂ,କ ଶୁକଦେବ ( ୧୯୮୨ ), ପଶ୍ଚିମ-ଓଡ଼ିଶାର ପବପବର୍ବାଣି ପରି ପ୍ରେକ୍ଷିରେ 
କରମସାନୀ,, ସପ୍ତର୍ଷି, ନଭେମ୍ବର, ପୃ ୧୮୦ | 


ମିଶ୍ର, ମୁରାରି ପ୍ରସାଦ ( ୧୯୮୭ ), ସମ୍ବଲପୁରୀ ଲୋକନୃତ୍ୟ, ସ୍କରଣିକା ବସନ୍ତ 
ମିଳନ, ହୀରାଖଣ୍ଡ, ସମ୍ବଲପୁର, ପୃ ୯-୧୦ | 


ମହାନ୍ତ ଦେବେନ୍ଦ୍ର ( ୧୯୭୫ ) ଶକ୍ତି ଉପାସନାର ବିକାଶ, ଝଙ୍କାର , ୨୭ଶ ବର୍ଷ, 
ସପ୍ତମ ସଂଖ୍ୟା, ଅକ଼ୋବର, ପୃ ୬୩୭ | 


ପଣ୍ଡା, ନିମାଇଁ ଚରଣ, ପାଦଟୀକା ୮, ପ୍‌. ୧୧୫ | 
ଓ9[୮60୦।।୮, [/.89. ` ୦୮.୦[୮.. ୮. 149. 


ମହାନ୍ତ, ଦେବେନ୍ଦ୍କ ପାଦଟୀକା ୨୩, ପୃ ୬୩୮ । 


୮] ] 


କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ସାର୍ମୂହିକତା ଓ ବ୍ୟାପକତା 


ଓଡିଶାର ଇତିହାସକୁ ନିରେଖ୍‌ଲେ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ବିଭିନ୍ନ ରାଜା ଓ ସମ୍ରାଟଗଣ 
ବିଭିନ୍ନ ଯୁଗରେ ବୌଦ୍ଧ, ଜୈନ, ଶୈବ, ବୈଷ୍ଠବ ଓ ଶାକ୍ତ ଆଦି ଧର୍ମଧାରାରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ 
ହୋଇ ଅନେକଗୁଡିଏ ଧର୍ମପୀଠ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଯାଇ ଅଛନ୍ତ । ସେଥୁପାଇଁ ଆଜି ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଧର୍ମର ଥା ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ଧରଣର ପୂଜା -ପାଠ, ଉପାସନା 
ଦେଖ୍୍‌ବାକୁ ମିଳେ । ଏହା ସବୁ, ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ, ସଂସ୍କୃତି ଓ ସାମାଜିକ ଗଣଜୀବନର 
ମୂକସାକ୍ଷୀ । କାଳକ୍ରମେ ଏଥୁ ରୂ ଅନେକ ଦେବପୀଠର ସଂପର୍କ ଆଦିବାସୀ ଜନଜୀବନ ସହିତ 
ଓତପ୍ରୋତ ଭାବେ ଜଡ଼ିତ ରହିଥୁବାର ସୂଚନା ମିଳେ । ଅବଶ୍ୟ ଏତିହାସିକ ଦୃଷ୍ଟି କୋଣରୂ 
ବିଚାରିଲେ ଆଦିବାସୀମାନେ ହେଲେ ଓଡ଼ିଶାର ମୂଳ ବା ଆଦିମ ଅଧ୍ବାସୀ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର 
ସଂସ୍କୃତି ହେଲା ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାଚୀନତମ ସଂସ୍କୃତି । ଦେଖ୍‌ବାକୁ ଗଲେ କେବଳ ଯେ ଓଡିଶା 
ତାହା ନୁହେଁ, ସମଗ୍ର ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ମୂଳଭିରି ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତିର 
ରୂପରେଖ ଉପରେ ସ୍ଥାପିତ ବୋଲି ପଣ୍ଡିତମାନେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି । ପରବର୍ତୀ କାଳରେ 
ସବର୍ଣ୍ଣର ପ୍ରବେଶ ତଥା ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ ଆଦିବାସୀର ଅନେକ ସାଂସ୍କୃତିକ ପୀଠରେ ସମନ୍ନୟ 
ସଂଘଟିତ ହୋଇଛି । କାରଣ କୌଣସି ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ବା ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସ୍ଥାଣୁ 
ନୁହେଁ । ଏହା ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନଶୀଳ । ଯେଉଁଠି ମୌଳିକ, ଅବିମିଶ୍ରିତ ତଥା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ସଂସ୍କୃତିର ପରିଚୟ ମିଳିଛି, ସେଥ୍ପାଇଁ ଅବିଛିନ୍ନ ପୃଥକୀକରଣ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଏକ କାରଣ 
ହୋଇପାରେ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ ( ମହାନ୍ତି, କୃଷ୍ଣକୁମାର, ୧୯୯୦ : ପୃ ୧୩୩) | 
କେବଳ ଆଦିବାସୀ ଓ ସବର୍ଣ୍ଣ ମଧ୍ଯରେ ନୂହେଁ, ବିଭିନ୍ନ ଧାର୍ମିକ ପୀଠ ମଧ୍ଯରେ ସମନ୍ୟର 
ଏକ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଧାରା ସଦାସର୍ବଦା ପ୍ରବାହିତ, ଯାହାକି ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବିଭେଦ ଓ 
ପ୍ରଭେଦ ମଧ୍ଯରେ ବି ଏକତାର ବନ୍ଧନକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରେ । କିମ୍ବଦନ୍ତୀ, ଜନଶୁୁତି, ଲୋକକଥା,. 
ଲୋକଗାଥା ମତ୍ୟାଦି ସମନ୍ଵୟର ସେତୂ ରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ; ଜାଣତରେ ହେଉ ଅବା 
ଅଜାଣତରେ ହେଉ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏକତା ସୂତ୍ରରେ ବାନ୍ଧି ର ଖେ । କେତେବେଳେ ଶୈବପୀଠ 
ସହିତ ତ କେତେବେଳେ ବୈଷ୍ଣବ ପୀଠ ସହିତ, କେତେବେଳେ ଶକ୍ତିପୀଠ ସହିତ ତ 
କେତେବେଳେ ଆଦିବାସୀ ପଥର ଓ ବୃକ୍ଷ ଦେହରେ ନିଜକୁ ସଂଯୋଜିତ କରେ ; କାହାପ୍ରତି 
ବାଛ ବିଚାର କରେ ନାହଁ । 


୯୦ 


ଏହ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଖଞ୍ଜା ଯାଇଥୁବା ଉପାଦାନଗୁଡିଳ ମୁଖ୍ୟନଃ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାଶିତ ଲେଖାରୁ 
ଉଦ୍ଧୁତ | ଏତତ୍‌ ବ୍ୟତୀତ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯଥା ସମ୍ବଲପୁରର ଶ୍ରୀ ସମଲେଶ୍ଵରୀ, ହୁମାର 
ଶ୍ରୀ ବିମଳେଶ୍ଵର, ବରଗଡର ପାଇକମାଳ ଏ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶ୍ରୀ ନୃସିଂହନାଥ ମନ୍ଦର ଇତ୍ୟାଦି 


ଯାନ ରଖା ର ଣା [୮ ; ନ 1⁄4 ¢! = = ନେ ୭! /? ୮୮୮୮ ନଥ -ମ)ଃ। ଲଦନ୍ନେନୟେମ 
ବ୍‌ ଏ ୪୫୫୩ ଏ ` ଧୁ ଏ । ଏ $  § `¥ 1 \4 \¥ ଡ⁄| \# † 183 (୧ `\4 ¢ 1 4. ୩୪/୯୩ ` § 1 କ୍ଯା ୩ ୫୪ \ଓ୨୩୯ରଏ । ଏ 
୬୮ , 


ଶକ 


କରାଯାଇଛି । ନିମ୍ନଲିଖ୍‌୍ତ ଛଅଟି ଆଖ୍ୟାନ ବା କଥାବସ୍ତୁର ମୂଳ ରୂପ ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ 
କିପରି ଏକକ ବା ମିଶ୍ରିତ ଭାବେ ସାମାନ୍ୟ ପରିବର୍ରିତ ହୋଇ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ରୂପେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି 
ତାହା ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧର ଆଲୋଚ୍ୟ ବିଷୟ: 


( ୧) ଗାରଟିଏ ଆପେ ଆପେ ଏକ ନିନଦ୍ଦିଷ୍ଠ ସ୍ଥାନକୁ ଯାଇ କ୍ଷୀରସ୍ରାବ କରିବା ଏବଂ 
ତାପରେ ସେହି ସ୍ଥାନରେ ଦେନଦେବୀଙ୍କ ଆବିଭାଁବ ହେବା; ( ୨ ) ରାଜା ତଥା ପ୍ରଚାର 
ମଙ୍ଗଳକାମାନା ପାଇଁ ସ୍ଵୟଂ ଦେବତା ବା ଦେବୀ ଶଦୁ ସଙ୍ଗେ ଲଢ଼ିବା ଓ ଶତ୍ରୁର ଅମଙ୍ଗଳ 
ସାଧନ କରିବା; (୩) ଦେବତା ବା ଦେବୀଙ୍କ ଦାରା ମଣିଷ ଖାଇବା ବା ମାରିବା, ତାପରେ 
ପୂଜାରୀ ବା ଆଉ କେହି ଦେବତା ବା ଦେବୀଙ୍କୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା ଏବଂ ଦେବତା ବା 
ଦେବୀଙ୍କ ଆକୃତରେ ପରିବତ୍ତନ ଘଟିବା ; ( ୪ ) ମଣିଷ ଓ ମାଛ ( ମଣିଷ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଜୀବ) ମଧ୍ଯରେ ସ୍ନେହ, ପ୍ରେମ, ସହାନୁଭୂତି ଓ ଭକିଭାବର ନିଦର୍ଶନ; (୫) ପିତୃପକ୍ଷ, 
ପିତୃତପଣାଦି କ୍ରୟାନୁଶ୍ଠାନ ତଥା ପିଣ୍ଡଦାନ କ୍ରିୟା ନିମିତ୍ତ ଜନବିଶ୍ଵାସ ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ପୀଠରେ 
ଏହା ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବା; ( ୬) ମାଟ ଖୋଳୁ ଖୋଳୁ କିମ୍ ଗଛ କାଟୁ କାଟୁ ହଠାତ୍‌ ମାଟିତଳୁ 
ରକ୍ତସ୍ତାବ/ କ୍ଷୀରସ୍ତାବ ହେବା ଏବଂ ପରେ ସେଠି ଦେବତା ବା ଦେବୀଙ୍କ ସନ୍ଧାନ ମିଳିବା । 
ଏହ ଆଖ୍ୟାନ ଗୁଡିକୁ ଅନୁସରଣ କରି ଆଞ୍ଚଳିକ ପ୍ରଭାବରେ ସଜାଇ, ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ 
ତାର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଫୁଟାଇ ଲୋକ ମାନସରେ ଭୟ, ବିସ୍କ୍ୟ, ରହସ୍ୟ ଓ ବିଶ୍ଵାସ ସୃଷ୍ଠି କରାଇ 
ଅନେଵ କମ୍ବଦନ୍ତୀ ଜନ୍ମ ନେଇଛି । 


ସମ୍ବଲପୁର ସହରଠୂ ୨୪ କିଲୋମିଟର ଦକ୍ଷିଣକୁ ମହାନଦୀ କୂଳରେ ଏକ ଶୈବପୀଠ 
ଅବସ୍ଥତ । ଏଠାରେ ଆରାଧ୍ ଦେବତା ହେଲେ ଶ୍ରୀ ବିମଳେଶ୍ଵର । ମହାନଦୀ ଓ ଧୂଳିଜୋରର 
ସଙ୍ଗମ ସ୍ଥଳରେ ମହାନଦୀର ପୂବ ଉପକୂଳରେ ଅବସ୍ଥିତ ଏକ ଉଚ୍ଚ ଦ୍ରିକୌଣଭୂମିର ପଥର 
ଉପରେ ମନ୍ଦରଟ ଅବସ୍ଥିତ । ଅବିଭକ୍ତ ସମ୍ବଲପୁର ଚିଲ୍ଲାର ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭୁଙ୍କ ମଧ୍ଚରେ ସେ ହେଲେ 
ଥାବ୍ୟଯଶମ୍ଭୁ | ଏହ ପୀଠର ଲୋକପ୍ରିୟତା ଏତେ ବେଶୀ ଥୁଲା ଯେ ଏକଦା ଏହାକୁ ହ୍ଦୁମାରାଜା 
ଦୋଲି ଅରହିତ କରାଯାଉଥ୍ବା ବିଷୟ ପ୍ରହଲ୍ଲାଦ ଦୁବେ ତାଙ୍କ ଜୟଚନ୍ଦ୍ରିକା କାବ୍ୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତ । ଏଠାରେ ସୂଚନା ଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଅମ୍ବାଭୋନାର କେଦାରନାଥ, ଦେଗୀର ବିଶ୍ବନାଥ, 
ଗାଇସାମାଗ ବ୍ୟାଲ୍ଲା ଙ୍କେଶ୍ଵର, ମାନେଶ୍ଵରର ମାନଥାତୀ ବାବା, ସୋଣ୍ଟାର ସ୍ଵପ୍ନେଶ୍ଵର, 


୯୧ 


ସୋରଣ୍ଡାର ବିଶ୍ଵେଶ୍ଵର ତଥା ନିଳଜୀର ନୀଳକଣ୍ଠେଶ୍ଵର ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭୁଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅନ୍ୟତମ 
( ପଶାୟତ, ୧୯୯୦, ୧୯୯୫:ପୃ ୫୦, ୧୯୯୭:ପୃ ୩୧୪-୩୧୫ ) | ଏହି ଧର୍ମପୀଠର 
ସବୁଠୂ ବଡ଼ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ହେଲା ମନ୍ଦିରର ଗଠନ ଓ ଅବସ୍ଥିତି । ଏହା ରୋମ୍‌ ନଗରୀର ପିସା 
ଗସୁଜ ସଦୃଶ ଗୋଟିଏ ଘଣକୁ ନର୍ଦ ଘଡିଛି ¦! ଅନେକ କିମ୍‌ଦ୭ୀ ଏହି ମନିର ସହିଦ ଚିଠା! 
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ଶୁଣାଯାଏ ଯେ ପ୍ରାୟ ଆଠଶହ ବର୍ଷ ପୂବେ ପୁରୀ ଗଜପତି ଅନଙ୍ଗଭୀମ ଦେବଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଏହି 
ମନ୍ଦିର ନିର୍ମିତ ହୋଇଥ୍ଲା । କିନ୍ତୁ ଏତି ହାସିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କଲେ ସମ୍ବଲପୁର 
ଗେଜେଟି ଆର୍‌ ତଥା ଶିବପ୍ରସାଦ ଦାଶଙ୍କ “ସମ୍ବଲପୁର ଇତିହାସ ' ଅନୁଯାୟୀ ହୀରାଖଣ୍ଡାଧ୍ପତି 
ବଳିୟାର ସିଂହଙ୍କ ରାଜତ୍ କାଳରେ ଏହି ମନ୍ଦିରଟି ନିର୍ମିତ ହୋଇଥ୍ଲା । ତେଣୁ ମନ୍ଦିରର 
ନିର୍ମାଣକାଳ ଓ ଶ୍ରୀବିମଳେଶ୍ଵର ଦେବଙ୍କ ପ୍ରତିଷ୍ଠାକାଳ ସଂପର୍କରେ ଶୁଣାଯାଉଥ୍ବା ପୂର୍ବୋକ୍ତ 
ମତ ପ୍ରମାଦପୂଣ୍ଠ ମନେ ହୁଏ । 


ଶ୍ରୀ ବିମଳେଶ୍ଵରଙ୍କ ଉତ୍ପଭିକଥା ବିସ୍ଵୟପୂର୍ଣ୍ କିମ୍ବଦନ୍ତୀମୂଳକ ତଥା ରହସ୍ୟାବୃତ୍ତ । 
ଏକଦା ଏହି ସ୍ଥାନ ଗିଲବୃକ୍ଷ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଏକ ସୁନ୍ଦର ମନୋରମ ସବୁଜ ବନଭୂମି ଥ୍ଲା । 
ନିକଟରେ ମହାନଦୀର ଧାର ବହି ଚାଲିଥ୍୍‌ଲା । କାଳକ୍ରମେ ସେହି ବଣ ମଧ୍ଯରେ ଏକ ଗିଲବୃକ୍ଷ 
ମୂଳରେ ଶ୍ରୀ ବିମଳେଶ୍ଵର ଦେବଙ୍କ ଲିଙ୍ଗର ଆବିଭାଁବ ହେଲା । ଏହି ବିଷୟ ପ୍ରତି ସାଧାରଣ 
ଲୋକ ଅନଭିଜ୍ଞ ଥୁଲେ । ଜନଶ୍ରୁତି ଅନୁଯାୟୀ ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ ଗୋଟିଏ ଗୀଭଆଳ ଏହି ବିଷୟ 
ଜାଣିଲା । ସେ ଲକ୍ଷ୍ୟକଲା ଯେ କଳା ଗାଭଟିଏ ପ୍ରତିଦିନ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟରେ ନିରୁଦିଷ୍ଟ 
ହେଉଛି । ଏହାର କାରଣ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଦିନେ ସେ ଗାରକୁ ଅନୁସରଣ କଲା।। ଗାଭଟି 
ମହାନଦୀର ସ୍ରୋତକ୍ ଅତିକ୍ରମ କରି ଗିଲବଣମଧ୍ଯକୁ ଗଲା ଏବଂ ଏକ ନିଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପଥର ଚଟାଣ 
ଉପରେ ଆସି ଛିଡା ହେଲା । ତାପରେ ତାର ପହ୍ଲାରୁ ଆପେ ଆପେ କ୍ଷୀର ସ୍ରାବ ହେଲା । 
ଏହା ଦେଖ୍‌ ଗାରଆଳ ଆଚମ୍ବିତ ହେଲା । ତାପରେ ଗାକୁ ଫେରି ଗାଭର ମାଲିକ ତଥା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଗ୍ରାମବାସୀଙ୍କୁ ଏହି କଥା ବଖାଣିଲା । ଏହା ଶୁଣି ସମସ୍ତେ ଆଶ୍ଚଯ୍ୟ ହେଲେ । ତାପରେ 
ଗ୍ରାମବାସୀମାନେ ଉକ୍ତ ସ୍ଥାନକୁ ଆସି ଶ୍ରୀବିମଳେଶ୍ଵର ଦେବଙ୍କ ଆବିଭ୍ଭାବ ବିଷୟ ଜାଣିଲେ । 
ଗାଭଟି ହମ୍ବାରଡି ପୂର୍ବକ ଲିଙ୍ଗ ଉପରେ କ୍ଷୀରସ୍ରାବ କରୂଥ୍‌ବାରୂ ଉକ୍ତସ୍ଥାନଟି ହୁମା ନାମରେ 
ପରିଚିତ ହେଲା (ପଶାୟତ, ୧୯୯୦; ୧୯୯୫ : ପୃ ୫୧) | 


ଏଠାରେ ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଉପରୋକ୍ତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ସାମାନ୍ୟ ପରିବର୍ତତ ରୂପ 
ବାଇଶମୌଜାର ସିଦ୍ଧପୀଠ ଶ୍ରୀସିଦ୍ଧେଶ୍ଵର ମହାଦେବ; ରାମଚନ୍ଦ୍ରପୂର, ଖୋଦ୍ଧାର ବକ୍ରେଶ୍ଵର 
ମନ୍ଦିରର ଆଠଗଡର ମଞ୍ଚେଶ୍ବର ଗ୍ରାମ ନିକଟସ୍ଥ ଶ୍ରୀ ଶ୍ରୀ ଧବଳେଶ୍ବର (ପଶାୟତ, 
୧୯୯୫:୫୧ ); ଖୋର୍ଵାର ମୋଟରୀ ଜରଲଷ୍ତେସନ ନିକଟବର୍ୀ ବିଶ୍ବନାଥ ( ସାମନ୍ତରାୟ, 


୯୨ 


୧୯୮୦: ପୃ ୮୨); ପରାଚୀ-ଉପତ୍ୟକା ଓ ପ୍ରାଚୀ ତୀରସୁ ଜୁଇତି ଗ୍ରାମର ଛଶ୍ବରନାଥ (ନାୟକ, 
ପ୍‌. ୧୪୪); ଖେଦ୍ଦାର ଗୁରୁଜଙ୍ଗ ର୍ରାମର ପାତାଳଫୁଟା ମହାଦେବ ଶ୍ରୀ ଧବଳେଶ୍ଵର 
( ଶଚୀକୁମାର, ପୃ. ୧୪୫-୪୬); କଟକ ସହରସୁିତ ଅମରେଶ୍ବର ( ସାହୁ, ବସନ୍ତ କୁମାର, 
୯୪ ) ; ପୁରୀର ଓଡ଼ଗୀ ନିକଟସ୍ଥ ମାଣିକ ପାଟଣାର ଦୂତିକେଶ୍ବର ଦେବଙ୍କ ସହିତ ମଧ ଜଡିତ 
( ଦାଶ, ବଜକିଶୋର, ପୂ. ୩୫ ) | ଏହାଛଡା ନିଆଳି ଅନ୍ତଗତ ଶୋଭନେଶ୍ର ମନ୍ଦିର ପାଶବରେ 
ଏକ ସାହାଡାବୃକ୍ଷ ମୂଳରେ ଅବସ୍ଥାନ କରିଥ୍‌ବା ଗରୁଡ଼େଶ୍ଵର ( ପଣ୍ଡା, ରମେଶଚନ୍ଦ୍ର, ପ୍‌. 
୧୭-୧୮); ବଉଦର ମହାନଦୀ କୁଳରେ: ଅବସୁିତ ଚନ୍ଦ୍ରବୂଡ ମନ୍ଦିର (ପଟ୍ଟନାୟକ, 
ସୌଦାମିନୀ, ପୃ. ୧୩୧- ୧୩୨ ); ବୀରମହାରାଜପୁର ଉପଖଣ୍ଡସ ଚମ୍ପୀମାଳ ଗ୍ରାମରେ 
ଅବସ୍ଥିତ ଚମ୍ପେଶ୍ଵର ମନ୍ଦର ( ଯାଢ଼ୀ, ୧୯ ) ; କଟକ ଜିଲ୍ଲାର ମାହାଙ୍ଗା ନିର୍ବାଚନ ମଣ୍ଡଳୀର 
କୋଳିଅଠାରେ ଅବସ୍ଥିତ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶୈବପୀଠ କପିଳେଶ୍ଵର ମହାଦେବ ( ମହାନ୍ତ, ଦିଲୀପ 
କୁମାର, ପୃ. ୧୭ ) ; ସାଲେପୁର ପୁଆଁପାଳ ରାଜରାସାରେ ସାଲେପୁରଠାରୂ ଆଠକିଲୋମିଟର 
ଦୂର ବାମ ପାଶ୍ଵରେ ଅବସ୍ଥିତ ପ୍ରାଚୀନ ଶୈବପୀଠ ଗଙ୍ଗେଶ୍ଵର (ସେଠୀ, ପ. ୧୮-୧୯), 
ବାଲେଶ୍ଵର ଜିଲ୍ଲାର ବସ୍ତା ରେଳଷ୍ଟେସନ ନିକଟବର୍ତୀ ଟିକରପଡା ଗ୍ରାମର ଶ୍ରୀ ଶ୍ରୀ ପଣ୍ଚିମମଙ୍ଗଳା 
ଠାକୁରାଣୀ ( ଦାସ, ପୃ. ୧୭); ଯାଜପୁର ଜିଲ୍ଲାର ବରୀ ବ୍ଲକ ଅନ୍ତର୍ଗତ ଅଟୀରା ଗ୍ରାମର 
ପ୍ରସିଦ୍ଧ ସନ୍ଥନପୀଠ ( ବୈଷ୍ଣବପୀଠ) ( ସାହୁ, ଦେବୀ ପ୍ରସାଦ, ପୃ. ୧୬) ଗହତ ମଧ 
ସଂପକିତ | 


ଉଦାହରଣର ଉପରୋକ୍ତ କ୍ରମ ଏଇଠି ଶେଷ ହୋଇ ନାହିଁ । ଭୁବନେଶ୍ବରଠାରୁ ଦକ୍ଷିଣକୁ 
ଲମ୍ବିଯାଇଥ୍ବା ଗ୍ରାଣ୍ଡଟ୍ତଙ୍କ ରୋଡରେ ସତୁରୀ କିଲୋମିଟର ପରେ ଚଣ୍ଡେଶ୍ଵ ରସ୍ଥିତ ଶ୍ରୀ ଶ୍ରୀ 
ଚଣ୍ଢେଶ୍ଵବର ( ମଙ୍ଗରାଜ, ପୃ. ୭୧); ପୁରୀ ଜିଲ୍ଲା ଅନ୍ତଗତ ନୟାଗଡ ସବଡିଭିଜନର 
ଶରଣ କୁ ଳସ୍ଥ ଲଡ଼ୁକେଶ୍ଵର ( ପଣ୍ଡା, ଭଗବାନ, ପୃ.୫୩; ଦାସ, ଶ୍ରୀଧର, ପୃ ୫୮ ) ; କଟକଜିଲ୍ଲା 
ଅନ୍ତଗତ ଅସୁରେଶ୍ଵର ପ୍ରଗଣାର କୋଇଲୋ ଗ୍ରାମରେ ପ୍ରତିଷ୍ଚିତ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶ୍ରୀଶ୍ରୀ ଦଧ୍ବାମନଜୀଉ 
ମହାପରଭୂୁ ( ରଥ, ପୃ. ୧୭୧); କେନ୍ଦାପଡାର ବଳଦେବଜୀଉ ( ସାହୁ, କଶୋର ଚନ୍ଦ୍ର, ପୃ. 
୧୭୪-୭୫ ); ଅଷ୍ଟଶମୁ ପରିବେଷିତ ପୂଣ୍ୟତୋୟା ପରାଚୀକୂଳର ଅଡଶପୁର ନିକଟସ୍ଥ ବଲରା 
ଗ୍ରାମର ପାତାଳଫୁଟା ଝାଡେଶ୍ଵର ମହାଦେବ ( ଷଡଙ୍ଗୀ, ପୃ. ୧୯୭); ଭଦକ ଜିଲ୍ଲା ଭଣ୍ାରୀ 
ପୋଖରୀ ଥାନା ଅଧୀନ ମଞ୍ଜରୀ ବା ରଣଜିତ ମୌଜାର ଶ୍ରୀ ଶ୍ରୀ ବଳଦେବଜୀଉଙ୍କ ( ଚୌଧୁରୀ 
ବମ୍ବାଧର ଦକ୍ଷିଣରାୟ ମହାପାତ୍ର, ପୃ. ୫୩୫ ) ସହିତ ମଧ୍ଯ ଉପରୋକ୍ତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଜଡିତ ! 
ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାରିଲେ ମନେହୁଏ ଯେ କେବଳ ହୂମାର ଶ୍ରୀ ବିମଳେଶ୍ଵର ଦେବ ନୂହନ୍ତ, 


୯୩ 


ଉପରୋକ୍ତ ସମସ୍ତ ଦେବତାଙ୍କ ଉତ୍ପତ୍ତି କାହାଣୀ ଆଜି ବି ରହସ୍ୟାବୃତ୍ତ ଏବଂ କିମ୍ବଦନ୍ତୀମୂଳକ । 
ଏଠାରେ ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଉପରୋକ୍ତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀଟ କେବଳ ଶୈବପୀଠ ନୂହେଁ, ବୈଷ୍ଣବ 
କ୍ଷେତ୍ର ତଥା ଶକ୍ତିପୀଠ ସହିତ ମଧ୍ଯ ସଂପକିତ । 


ବିଚାରଯୋଗ୍ୟ । ସେଥ୍‌ପାଇଁ ତତ୍‌କାଳୀନ ସାମାଜିକ ତଥା ରାଜନୈତିକ ପରି ବେଶ ପ୍ରତି 
ଦୃଷ୍ଟି ଦିଆଯାଇପାରେ । ଏଠାରେ ଭଲ୍ଲେଖନୀୟଯେ ସମ୍ବଲପୁର ଏକଦା ଆଦିବାସୀ ବହୁଳ 
ଅଞ୍ଚଳ ଥ୍ଲା । ଏଠାର ଭୌଗୋଳିକ ପରିବେଶକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ଯେ ଏହା 
ଘୋର ବଣ ଜଙ୍ଗଲ ପରିପୂର୍ଣ ଅଞ୍ଚଳ ଥ୍ଲା । ଏଠାର ଶିବାଳୟଗୁଡିକରେ ଆଜି ମଧ୍ଯ 
ଅବ୍ରାହ୍ମଣମା ନେ ପୂଜକ ଭାବେ ରହିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ 'ଥନାପତି ' କୁହାଯାଏ ଏବଂ ଜାତିରେ 
ସେମାନେ ସାଧାରଣତଃ ମାଳି । ସମ୍ଭବତଃ ହୂମାର ପାତାଳଫୁଟା ଲିଙ୍ଗ ଦେବତା ସେତେବେଳେ 
ଅଣହିନ୍ଦୁ ଦେବତା ରୂପେ ପୂଜା ପାଉଥ୍‌ ଲେ । ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ସବର୍ଣ୍ଣ ଜାତିର ଲୋକେ 
ଏଠାକୁ ପ୍ରବେଶ କରିଛନ୍ତି । ସମ୍ବଲପୁରର ପ୍ରଥମ ଚୌହାଣ ରାଜା ବଳରାମ ଦେବ ନିଜ 
ରାଜ୍ୟକ୍ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ତଥା ସଂପ୍ରସାରିତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ଚେଷ୍ଟିତ ଥ୍‌ବେ । 
ସେଥ୍ପାଇଁ ସ୍ଥାନୀୟ ଅଣହିନ୍ଦୁ ମାନଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରଖ୍‌ ସେମାନଙ୍କର ସହଯୋଗ କାମନା କରିଛନ୍ତି । 
କାରଣ ଏକ ଦୃଢ଼ ଓ ସ୍ଥିର ଶାସନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ନିମନ୍ତେ ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକଙ୍କର ରାଜନୈତିକ ଆସ୍ଥାକୁ 
ନିଜ ସପକ୍ଷରେ ଆଣିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ମନେହୁଏ । ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କୁ କରଗତ କରିବା ପାଇଁ 
ସେମାନଙ୍କର ଦେବତାଙ୍କୁ ହିନ୍ଦୁ ଦେବତା ରୂପେ ଶ୍ରୀ ବିମଳେଶ୍ଵର ନାମରେ ଗ୍ରହଣ କରି 
ଦେଉଳଟିଏ ନିର୍ମାଣ କରିଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଓଡିଶାରେ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର 
ଶିବ ଉପାସନା ପ୍ରଚଳିତ ଅଛି ¬ ଲିଙ୍ଗଯୁକ୍ତ ଶିବ ଓ ଲିଙ୍ଗବିହୀନ ଶିବ । ଯୋନୀ ପୀଠରେ 
ଲିଙ୍ଗଯୁକ୍ତ ଶିବ ସାଧାରଣତଃ ଚାରିଆଡେ ପୂଜା ପାଇବାର ଦେଖାଯାଏ କିନ୍ତୁ ଯୋନୀପୀଠର 
ବର୍ଣୁଳାକାର ଗର୍ତରେ କୌଣସି ଲିଙ୍ଗ ନ ଥାଇ ପୂଜା ହେବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଅତି କମ୍‌ । ଏହି ପ୍ରକାର 
ଦେବତାମାନେ ସ୍ଵୟମ୍ଭୂଲି ଙ୍ଗ ବା ପାତାଳଫୁଟା ମହାଦେବ ନାମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ( ଆଚାର୍ଯ୍ୟ, 
ପୃ.୧୦୧) | ହୁମାର ଶ୍ରୀ ବିମଳେଶ୍ଵର ଦେବତା ମଧ୍ଯ ଏହି ଶ୍ରେଣୀର । ଏହିପରି ଶିବମନ୍ଦିର 
ସାଧାରଣତଃ ନଦୀ କିମ୍ବା ପୋଖରୀ କୂଳରେ ଦେଖାଯାଏ ଏବଂ ଯୋନିପୀଠର ବର୍ରୂଳାକାର 
ଗର୍ଭର ସଂପର୍କ ନଦୀ କିମ୍ବା ପୋଖରୀ ସହିତ ରହିଥାଏ । ମନେହୁଏ ଆଦିବାସୀ ପୂଜିତ 
ବର୍ତୁଳାକାର ଗର୍ଭ କୁ ସ୍ଵୟଂମ୍ଭୂଲିଙ୍ଗ ବା ପାତାଳଫୁଟା ମହାଦେବଙ୍କ ରୂପ ଦେବା ସହଜ ଥ୍ଲା । 
ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ସୃଷ୍ଟି ରାଜନୀତି- ପ୍ରଣୋଦିତ ବୋଲି ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇପାରେ । 
ପୁନଶ୍ଚ ଆଉ ଏକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କଲେ ସବଣ୍ଠ-ଅସବଣ୍ତ ସମନ୍ନୟ କ୍ରମରେ ହୁମାର 
ଶ୍ରୀବମଳେଶ୍ଵବର ଦେବ ଏକ ପ୍ରକୃଷ୍ଟ ଉଦାହରଣ ବୋଲାଯାଇ ପାରେ ' 


୯୪ 


ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀ ପ୍ରଜାଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରଖ୍ବା ପାଇଁ ବଳିୟାର ସିଂହଙ୍କ ଏହି ନୀତିକୁ 
ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ତାଙ୍କର ଉତ୍ତରାଧ୍କାରୀମାନେ ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବତଃ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭୁଙ୍କର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ମନ୍ଦର ସବୁ ତୋଳେଇଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ମନେ ରଖ୍‌ବାକୁ ହେବ 
ଯେ ' ଥନାଶନୁ' ଧାଗଣାଟି ( ୦୦୮୦୪୮। ) ସମାଳାପୁଗ ଅଞ୍ଚଳପାଳ ନୂଆ ହୋଇପାରେ; କିନୁ 
ଚୌହାଣ ରାଜ୍ୟର ଏକତ୍ରୀକରଣ ତଥା ସଂହତି ନିମିତ୍ତ ଏହି ଧାରଣାର ଉପଯୋଗ ଅତି 
ଆବଶ୍ୟକ ଥ୍ଲା ଏବଂ ସହାୟକସିତ୍ଧ ମଧ୍ଯ ହେଲା ବୋଲି କ୍ରହାଯାଇପାରେ । ଦ୍ବାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ 
ପୂର୍ବରୁ ଓଡିଶାରେ ଶୈବଧର୍ମ ଏତେ ଲୋକପ୍ରିୟ ହୋଇଥ୍ଲା ଯେ ରାଜ୍ୟର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ 
କେବଳ ଏକ ଶିବଲିଙ୍ଗ ନୁହେଁ, ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭୁଶୁର ଓ ଦୃାଦଶ ଶମ୍ୁଶ୍ଵର ଲିଙ୍ଗ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥ୍ଲେ | 
ପ୍ରାଚୀ ନଦୀର ଉପତ୍ୟକାରେ ସୋମେଶ୍ବର, ଅମରେ ଶ୍ଵର, ଭଗ୍ରେଶ୍ଵବର, ନାସିକେଶ୍ଵର, 
କପିଳେଶ୍ଵବର, ଶୋଭନେଶ୍ବର, ନାଟେଶ୍ବର ଓ ବାଲେଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭଳିଙ୍ଗ । 
ଭୂବନେଶ୍ବର-ସ୍ଥିତ ଯମେଶ୍ବର, କେଦାରେଶ୍ଵର, ମୁକ୍ତେଶ୍ଵର, ସ୍ଵବପ୍ନେଶ୍ବର, ହଣିଣେଶ୍ବର, 
ରୂଦ୍ରେଶ୍ଵର, ଭୈରବେ ଶ୍ଵର ଓ ଇନ୍ଦ୍ରେଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭୁ । ଖୋର୍ଵଧାର ହଟେଶ୍ବର, ଚିତ୍ରୋପ୍‌ଳା 
ତୀରସ୍ଥ ବଟେଶ୍ବର, ଭୁବନେଶ୍ବର, ସତ୍ୟବାଦୀ ନିକଟସ୍ଥ ବରାଳ ଗ୍ରାମର ବାଲୁ ଘ୍କେଶ୍ଵର, 
କୋଠଦେଶ ପ୍ରଗଣାର ଭୂବନେଶ୍ବର ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ଯ କେଶରୀ ବଂଶୀୟ ରାଜା ମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ସ୍ଥାପିତ ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭୁ ଯାଜପୁରରେ ମଧ୍ଯ ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭୁ ମନ୍ଧିରର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ ( ସାହୁ, 
ବାସୁଦେବ, ପୃ. ୯୬-୯୭; ପଣ୍ଡା, ଭଗବାନ, ପୃ, ୬୪) | 


ରାଜ୍ୟ ତଥା ପ୍ରଜାର ହତସାଧନ ତଥା ସୁରକ୍ଷା ନିମିତ୍ତ ନିଜେ ଦେବତା ବା ଦେବୀ 
ରାଜାଙ୍କୁ ସହାୟତା କରିବା, ଶତୁସହ ଲଢ଼ିବା ଓ ଶହୁର କ୍ଷୟକ୍ଷତି ଘଟାଇବା କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଓଡିଶାର 
ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ଶୁଣିବାକୁ ମଳେ । କୁହୁଡିଗଡର ରାଣୀ ରଣପୁର ରାଜାଙ୍କ ଅନ୍ୟାୟର 
ପ୍ରତିଶୋଧ ପାଇଁ ଓ ନିଜ ରାଜ୍ୟର ସମ୍ମାନରକ୍ଷା। ପାଇଁ ଚଣ୍ଡେଶ୍ଵର ଦେବଙ୍କ ଶରଣ ପଶିଲେ । 
ଦେବତା ରାଣୀଙ୍କୁ ଅଭୟବାଣୀ ପ୍ରଦାନ କରି ତାଙ୍କ ସହ ଯୁଦ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଯାଇ ରାଣୀଙ୍କୁ ସହାୟତା 
କରିଥ୍‌ ଲେ ବୋଲି ଶୁଣାଯାଏ ( ମହାପାତ୍ର, ଲକ୍ଷ୍‌ୀଧର, ପୃ.୭୯ ) | ଏଠାରେ ସୂଚନା ଯୋଗ୍ୟ 
ଯେ ତତ୍‌ କାଳୀନ ସମାଜ ବିଶେଷ ଭାବେ ଅଜ୍ଧବିଶ୍ବାସୀ ଓ ଧର୍ମାଶ୍ରୟୀ ଥ୍ଲା । ଏହିପରି 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭୟ, ବିଶ୍ବାସ ଓ ଉତ୍ସାହ ସୃଷ୍ଟିକରି ସେମାନଙ୍କ 
ରାଜନୈତିକ ଆଘ୍ଥାକୁ ନିଜ ସପକ୍ଷରେ ନେବା ପାଇଁ ଅତୀତରେ ଅନେକ ଶାସକ ସମର୍ଥ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ଏହି ପରିସ୍ଥତିରେ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ଏକ ସୁନ୍ଦର କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ସଂପର୍କ ଏକାଧ୍କ 
ଘଟଣା ସହିତ ରହଥ୍ବାର ସୂଚନା ମିଳେ | ସମ୍ବଲପୁର ରାଜନୀତିରେ ଅଧ୍ଧଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ 
ସମଲେଶ୍ଵରୀ ବୃଦ୍ଧାବେଶରେ କଳାପାହାଡ଼ର ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ଖାଦ୍ୟଦ୍ରବ୍ୟ ବିକିବା ବା ପରଷିବା 


୯୫ 


ଏବଂ ସେହି ଖାଦ୍ୟ ଖାଇ କଳୀପାହାଡର ସୈନ୍ଯଗଣ ଅସ୍ବସ୍ଥ ହୋଇ ମୃତ୍ୟୁବରଣ କରିବା 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ସୃଷ୍ଟିକରି ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଉତ୍ସାହ ସୃଷ୍ଟିକରିବାନ ତଥା ପାଟଣାଗଡ ଓ ବସ୍ତର 
ମଧ୍ଯରେ ହୋଇଥ୍ବା ଯୁଦ୍ଧରେ ବସ୍ତରର ଇଷ୍ଟଦେବୀ ବସ୍ତ୍ରେନ ବୃଦ୍ଧା ବେଶରେ ମୁଢ଼ି ବିକିବା ଓ 
ସେହି ମତି ଖାଲ ମାନଣାଗଦନ ସୈନ୍ୟମାନେ ମନ୍ଯୁଚଲଣ କରିବା. ନାମରେ ଚବସେନ 
ଦେବୀଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରି ଜୟଲାଭ କରିବା କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ମଧ୍ଯ ରାଜନୀତି-ପ୍ରଣୋଦିତ ବୋଲି 
କୁହାଯାଇପାରେ ( ପଶାୟତ, ୧୯୯୬, ପୃ.୬ ଓ ୧୦) | ସେହପରି ଓଡ଼ିଶା ରାଜନୀତିରେ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ କୃପାବଳରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବ କାଞ୍ଚ୍‌ ଅଭିଯାନ ସମୟରେ ମାଣିକ ଗଉଡ଼ୁଣୀ 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ସୃଷ୍ଟିକରି ଓଡ଼ିଶାର ଜନମାନସକୁ ନିଜ ସପକ୍ଷରେ ନେବାରେ ତଥା ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଉତ୍ସାହ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇ କାଞ୍ଚ୍‌ ଜୟ କରିଥ୍ଲେ ( ସାହୁ, ସୁଧୀର 
କୁମାର, ୧୯୯୬, ପୃ. ୧୨୯) | 


ଦେବଦେବୀଙ୍କ ପାଖେ ବଳିଦେବା ପ୍ରଥା ବିଷୟ ସମସ୍ତେ ଅବଗତ । ପୂବେ କେତେକ 
ସ୍ଥାନରେ- ନରବଳି ପ୍ରଥା ବା ଦେବ, ଦେବୀ ମଣିଷ ଖାଇବା ଓ ମଣିଷ ମାରିବା କମ୍ବହଦନ୍ତୀ 
ଏବେ ମଧ୍ଯ ଶୁଣାଯାଏ । ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳର ଭାଷାରେ ଏହାକୁ ' ଦେବୀ ଭୁକିଦେଲା ` ବୋଲି 
କହନ୍ତି । ମିଥ୍‌ର ବ୍ୟାପକତା ଓ ସାମୂହିକତା ସଂପର୍କରେ ଏହି କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଉପରେ ଅ।ଲୋକପାତ 
କରାଯାଇପାରେ । ସମ୍ବଲପୁର ସହର-ସିତ ସମଳେଶୂରୀ ମନ୍ଦିରର ପୂଜକଙ୍କ ଅନୁପସ୍ଥିତିରେ 
ଦିନେ ତାଙ୍କର ଏକମାତ୍ର କନ୍ୟା ପୂଜାସାମଗ୍ରୀ ଧରି ପୂଜା କରିବା ପାଇଁ ଦେବୀଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ 
ଯାଇ ଉପସ୍ଥିତ ହେଲା । କୌଣସି କାରଣ ବଶତଃ ଦେବୀ ରାଗିଗଲେ ଏବଂ ଝିଅଟିକୁ 
ଖାଇଦେଲେ । ପୂଜକ ଏହା ଜାଣି ରାଗିଗଲେ ଏବଂ ହାତରେ ଧରିଥ୍ବା ପୂଜାଥାଳୀଟିକୁ ଦେବୀଙ୍କ 
ମୁହଁ ଉପରକୁ ଏତେ ଜୋର୍‌ ରେ ଫିଙ୍ଗିଦେଲେ ଯେ ଦେବୀଙ୍କ ମୁହଁ ବଙ୍କା ହୋଇଗଲା । 
(56060611, [।, 8ମ0ଠ 9. [| ଥାଥମ1[, 1971: 00. 549-50; ୮୫୭8 81, 
୦. 1997: 0. 31 2 ) ଏଠାରେ ଭଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ ଠିକ୍‌ ଏହିପରି ଏକ କିମ୍ଦନାୀ ଗଞ୍ଜାମ 
ଜିଲ୍ଲାର ବ୍ରହ୍ମପୁର - ଆସିକା ରାସ୍ତାରେ ପ୍ରାୟ ୨୪ କିଲୋମିଟର ଦୁରରେ ହିଞ୍ଜଳକାଟୁ ନିକଟସ୍ଥ 
ମୀ ଜାଆଁଳେଇ ( ପଟନାୟକ, ପ୍ରଦୀପ କୁମାର, ପୃ. ୧୯); ବାଣପୁରର ଭଗବତୀ ତଥା 
ସାକ୍ଷୀଗୋପାଳ ନିକଟସ୍ଥ ବୀରରାମଚନ୍ଦ୍ରପୁର ଶାସନସ୍ଥ ଦେବୀଙ୍କ ସହିତ ମଧ୍ଯ ସଂପକିତ । 
ଏହ ଆଲୋଚନାରୁ ଆଉ ଏକ ସତ୍ୟ ଉନ୍ମୋଟନ କରାଯାଇପାରେ ଯେ କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ସତ୍ୟତାକୁ 
ପ୍ରମାଣିତ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ, କାରଣ ଏହା ଲୋକ ବିଶ୍ବାସକୁ ଜାବୁଡି ପ୍ରତି ଷ୍ଠାଲାଭ 
କରେ । 

ମହ୍ୟୀନ୍ଦ୍ରଘାଟ ହେଲା ସମ୍ବଲପୂରର ହୁମାସ୍ଥିତ ଶ୍ରୀ ବମଳେଶ୍ନର ଦେବଙ୍କ ପୀଠର ଅନ୍ୟତମ 
ଆକଷିଣ । ଭଷତ୍‌ ତାମ୍ରବଣ୍ଠଯୁକ୍ତ “'କୁଡୋ” ନାମକ ଏକ ନିଦ୍ିଷ୍ଠ ଜାତର ମାନର ଏହା ହେଲା 


୯୬ 


ଆବାସସ୍ଥଳୀ । ବର୍ଷାଦିନେ କୁଡୋମାଛ ନଦୀରେ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ । ମହାନଦୀରେ ବଢ଼ିପାଣି 
ଛା ଡିଗଲା ପରେ ସେମାନେ ପୁଣି ନଦୀଘାଟରେ ବିଚରଣ କରନ୍ତ । ମନେହୁଏ ପାଣି ତଳେ 
ପଥର ଗାତ୍ର ମଧ୍ଯରେ ଏମା ନଙ୍କର ଏକ ପ୍ରାକୃତିକ ସ୍ଥାୟୀ ଓ ସୁରକ୍ଷିତ ବାସସ୍ଥାନ ରହଛି । 
ଭୟରେ ହେଉ ଅବା ଭକ୍ତିରେ ହେଉ ଏ ମାନଙ୍କ କେହି ମାରନ୍ତ ନାହିଁ । ଜନୈକା ମହିଳା କାହା 
କଥାକୁ କଣ୍ଠପାତ ନ କରି କୁଡୋ ମାଛଟିଏ ମାରି ପନିଖ୍‌ରେ କାଟୁଥ୍‌ବା ଅବସ୍ଥାରେ ପଥର 
ପାଲଟି ଯାଇଥ୍ବାର କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଆଜିଯାଏ ଏଠି ପ୍ରଚଳିତ । ଯାତ୍ରୀମାନଙ୍କ ହାତରୁ ସେହି 
ମାଛମାନେ ନିର୍ଭୟରେ ଲିଆ, ଲଡ଼ୁ ଆଦି ଖାଦ୍ୟ ଦ୍ରବ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ବନ୍ଧୁଭାବରେ 
ଆଞ୍ଚ ଆସିବାର ଆଭାସ ପାଇଲେ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ପାଣିତଳେ ଉଭେଇ ଯା ଆନ୍ତି । ମଣିଷ ସହିତ 
ମାଛର ବନ୍ଧୁ ତାର ନିଦଶନ କେବଳ ଏହିଠାରେ ବିଦ୍ୟମାନ ବୋଲି କହିବା ଅନୁପଯୁକ୍ତ ହେବ । 
କାରଣ ଠିକ୍‌ ଏହିପରି ଲୋକବିଶ୍ବାସ ମାଲକାନଗିରି ଜିଲ୍ଲାର ଖଇରପୁଟ ବ୍ଲକ୍‌ରୁ ତିନି 
କିଲୋମିଟର ଦୂରରେ ଅବସ୍ଥିତ ଆମାକୁଣ୍ଡ ସହିତ ମଧ୍ଯ ଜଡିତ । ପ୍ରାୟ ଅଶିଫୁଟ ପରିଧ୍‌ ବିଶିଷ୍ଟ 
ଏହି କୁଣ୍ଡ କେତେ ଗଭୀର ସେ ବିଷୟରେ ସାଧାରଣ ଲୋକ ଆଜିଯାଏ ଅନଭିଜ୍ଞ । କେଉଁ 
ଅନାଦକାଳରୁ ଏହା ରୋହୀମାଛମାନଙ୍କର ଏକ ପ୍ରାକୃତିକ ଆବାସସ୍ଥଳୀ । ଲୋକେ ଏ ମାନଙ୍କୁ 
ମାରନ୍ତି ନାହଁ । ଯିଏ ମାରି ଖାଇବ, ସିଏ ମୃତ୍ଯୁ ବରଣ କରିବ ବୋଲି ଲୋକବିଶ୍ବା।ସ ରହିଛି । 
ମଣିଷ ଶବ୍ଦକଲେ କମ୍ବା ହାତରେ ତାଳି ମାଇଲେ ଏହି ମାଛମାନେ ପାଣି ଉପରକୁ ଆସି ମଣିଷ 
ହାତରୁ ନଡ଼ିଆ, ଲିଆ ଆଦି ଖାଆନ୍ତି | ନିଭୟରେ ବିଚରଣ କରୁଥିବା ହୁମାସିତ କୁଡୋ ମାଛ 
ଏବଂ ଆମାକୂଣ୍ଡର ରୋହୀ ମାଛକୁ ଦେଖ୍‌ଲେ ମନେହୁଏ ସତେ ଯେମିତି ମଣିଷ ଏଠି ଭକ୍ଷକ 
ନ ସାଜି ଭକ୍ତ ପାଲଟିଯାଇଛି । ଦଶାବତାରର ମୀନରୁପୀ ନାରାୟଣଙ୍କର ସତ୍ତାକୁ ଉପଲବ୍‌ ଧ୍‌ 
କରି ସାଧାରଣ ଲୋକ ଆତ୍ମବିଭୋର ହୋଇ ଉଠିଛି ! ଏଥ୍ରୁ ସ୍ଵୀକାର୍ଯ୍ୟ ଯେ ମଣିଷ ସମାଜ 
ସହିତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଜୀବର ଶାନ୍ତିପୂଣ୍ଠ ସହାବସ୍ଥାନର ଗୁରୂତୃକୁ ବହୁ ପୂର୍ବରୂ ଆମ ପୂର୍ବପୁରୁଷଗଣ 
ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରି ସାରିଥ୍‌ଲେ । 

ସମ୍ବଲପୁରର ହୁ ମାପୀଠରେ ପିତୃପକ୍ଷ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସମୟରେ ଯାତ୍ରୀମାନେ 
ପିତୃତପଣାଦି କ୍ରିୟାନୁଷ୍ଠାନ ମଧ୍ଯ କରନ୍ତି । ପିତୃପୁରୁଷର ପିଣ୍ଡଦାନ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ଚିତାଭସ୍କ୍‌ ମଧ୍ଯ ବିସଜ୍ଜନ କରିଥାନ୍ତି । (ପଶାୟତ, ୧୯୯୫ : ପୃ. ୫୪ ) | ଏଠାରେ ସୂଚନା 
ଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଆଧୁନିକ ବରଗଡ ଜିଲ୍ଲାର ଶ୍ରୀ ନୃସିଂହନାଥ ପୀଠ ( ପଶାୟତ, ୧୯୯୫.:ଘ୍‌ 
୧୨), କୋରାପୁଟ ଜିଲ୍ଲାର ଶୈବପୀଠ ତଥା ଯାଜପୁରର ଶକ୍ତପୀଠକୁ ମଧ୍ଯ ପିତୃତପଣାଦି 
କମ ତଥା ପିଣ୍ଡଦାନ କ୍ରିୟା ନିମନ୍ତେ ଲୋକମାନେ ଆସିଥାନ୍ତି । ଏଥ୍‌ରୁ ଏହି ତୀର୍ଥ ସ୍ଥଳୀଗୁଡିକର 
ମହନୀୟତା ତଥା ପ୍ରାଚୀନତା ବିଷୟ ସୂଚିତ ହୁଏ । ଏହା କହିବାର ତାପ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଯେ, 
ପିତୃତପଣାଦ କମ ତଥା ପଣ୍ଡଦାନ କ୍ରିୟା ନିମନ୍ତେ ଲୋକେ କେବଳ ଆଲାହାବାଦ, ଗୟା, 


¡+ ' ୯୭ 


କେଦାରନାଥ ଜିମ୍ବା ବଦ୍ରିନାଥକୁ ଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ । ଉପରୋକ୍ତ ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସର ସ୍ଥାନୀୟ ପ୍ରଭାବ 
ଯୋଗୁଁ ଏହା ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନ ସହିତ ମଧ୍ଯ ଜଡିତ । ମୂଳ ବିଶ୍ବାସକୁ ଅନୁସରଣ କରି 
ତାକୁ ଆଞ୍ଚଳିକ କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି । 


ମାଟି ଖୋଳୁ ଖୋଳୁ କିମ୍ବା ଗଛ କାଟୁ କାଟୁ ହଠାତ୍‌ ମାଟିତଳୁ ବା ଗଛ ଦେହରୁ ରକ୍ତସ୍ରାବ 
ଅଥବା କ୍ଷୀରସ୍ତାବ ହେବା ଏବଂ ପରେ ସେଠି ଦେବ ଦେବୀଙ୍କ ସନ୍ଧାନ ମିଳିବା କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ମଧ୍ଯ 
କେବଳ ଗୋଟିଏ ଦେବତାଙ୍କ ସହିତ ଜଡିତ ହୋଇ ରହି ନାହିଁ । ଯେହେତୁ କିମ୍ବଦନ୍ତୀରେ 
ଅନୁସୂଜ୍ଚନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ସ୍ଵାଭାବିକ, ତେଣୁ ତାର ସୀମାବଦ୍ଧତା ନ ଥାଏ । ରେମଣ୍ଡୀର ସୋମଲାଇ 
ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଶୁଣାଯାଏ ଯେ ଏକଦା ଗୀ ଜମିଦାରଙ୍କ ହଳିଆମାନେ ତାଙ୍କର 
ଏକ ଜମିରେ ହଳ କରୁଥ୍‌ବା ବେଳେ ଲଙ୍ଗଳମୁନରେ ଗୋଟିଏ ପଥର ବାଜିଗଲା ଏବଂ 
ସମଗ୍ର କିଆରିଟି ରକ୍ତମୟ ହୋଇଗଲା । ଏହା ଦେଖ୍‌ ହଳିଆମାନେ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ହଳକାମ 
ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ ଏବଂ ଗୀର ମୁଖ୍‌ଆଙ୍କୁ ଆସି ଜଣେଇଲେ । ପରେ ସେହି ସ୍ଥାନରୁ ମୀ 
ସୋମଲାଭଶଙ୍କ ଆବିଭ୍ଭାବ ହେବା ଘଟଣା ଜଣା ପଡିଲା ( ଦାସ, ବୀରବର, ପୃ-୧୫୬) | 
ଏହି କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ସାମାନ୍ୟ ପରିବଭଭିତ ରୂପ ସାଲେପୁର ନିକଟସ୍ଥ ଶୈବପୀଠ ଗଙ୍ଗେଶ୍ଵର 
( ସେଠୀ, ପୃ. ୧୯); ପୁରୀର ଓଡଗୀ ନିକଟସ୍ଥ ମାଣିକ ପାଟଣାର ଦୂତିକେଶ୍ଵର (ଦାଶ, 
ବ୍ରଜକିଶୋର ପୃ.୩୫ ); କଟକସିତ ଅସୁରେଶ୍ଵବର ପ୍ରଗଣା ଅନ୍ତଗତ କୋଇଲୋ ଗ୍ରାମର ଶ୍ରୀ 
ଶ୍ରୀ ଦଧ୍ବାମନଜୀଉ (ରଥ, ପୃ.୧୭୦ ); ବଉଦର ମହାନଦୀ କୂଳସ୍ ଚନ୍ଦ୍ରବୂଡ ମନ୍ଦର 
(ପଟନାୟକ, ସୌଦାମିନୀ, ପୃ. ୧୩୧- ୧୩୨ ); ଆସିକାର ଖମ୍େଶ୍ବରୀଙ୍କ ଆବିଭାଁବ ( ପାତ, 
ପୃ. ୪୫) ତଥା ବରଗଡ ଜିଲ୍ଲାର ଗନ୍ଧମାର୍ଦନ ପର୍ବତସ୍ଥିତ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶ୍ରୀ ନୃସିଂହନାଥଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ 
(ପଶାୟତ, ୧୯୯୫:ପ. ୧୦- ୧୧) ସହିନ ମଧ୍ଯ ଜଡିତ | ଏଠାରେ ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ ଯେ 
ଅନୁସୂଜନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ମୂଳ କଥାବସ୍ତୁକୁ ସଙ୍କୋଚନ ବା 
ପ୍ରସାରଣ କରାଯାଇଥାଏ । କେଉଁଠି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟମୂଳକ ଭାବେ ପରିବର୍ତନ କରାଯାଏ, କେଉଁଠି 
ନୂଆ ଚରିତ୍ରକୁ ଉପସ୍ଥାପନ କରାଯାଏ ତ, ଆଉ କେଉଁଠି ଅନ୍ୟ ଏକ କଥାବସ୍ତୁକୁ ଆଣି 
ସଂଯୋଗ କରାଯାଇଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଆଞ୍ଚଳିକ ପରିବେଶରେ ଯେତେବେଳେ 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ବଡ଼ି ଉଠେ, ସେତେବେଳେ ସେଠାର ଜନସମାଜ ତାକୁ ଏକାନ୍ତ ଆପଣାର ବୋଲି 
ଭାବିନିଏ | 

ଉପରୋକ୍ତ ସମଗ୍ର ଆଲୋଚନାରୁ ଗୋଟିଏ କଥା ଫୁଟି ଉଠେ ଯେ କିମ୍ବଦନ୍ତୀଚେ 
ସଜନଶୀଳତାର ପ୍ରକିୟା ଅବ୍ୟାହତ । ସର୍ବନଶୀଳତାର ଆଉ ଏକ ଦିଗ ସମ୍ପକରେ ଏଠି 
ଆଲୋଚନା କରାଯାଇପାରେ । ହୁମାସ୍ଥିତ ଶ୍ରୀ ବିମଳେଶ୍ଵର ଦେବଙ୍କ ମନ୍ଦର ଗୋଟିଏ ପଟକୁ 


୯୮ 


ଅଣେଇ ହୋଇପଡିଛି । ତେଣୁ ମନ୍ଦିରର ଗଠନ ଅବସ୍ଥିତିକୁ ନେଇ ଅନେକ ଗୁଡିଏ ଜନଶ୍ରୁତି 
ରହିଛି । କେତେଜଣ କୁହନ୍ତି ମନ୍ଦିରଟି ଆଗରୁ ଏମିତି ନିର୍ମିତ ହୋଇଥ୍ଲା । ଏହାମଧ୍ଯ ଶୁଣାଯାଏ 
ଯେ ଭୂମିଦୋଷରୂ କାଳକ୍ରମେ ଏହା ନଇଁ ପଡିଛି । ଆଉ ଏକ ଜନଶ୍ରୁତି ଅନୁଯାୟୀ ମନ୍ଦର 
ନିଆରି କାମ ଯେତେବେଳେ ଚାରିଥୁ୍ଳ। ସେତେବେଳେ ଦିନେ ରାତିରେ ଏକ ଭୟଣଶ ଗର୍ଚନ 
ଶୁଣାଗଲା । ମନ୍ଦର କାମ ସେତେବେଳକୁ ସଂପୂଣ୍ତ ହେବା ଉପରେ । କେବଳ ମୁଣ୍ଡି ମାରିବା 
କାମ ବାକି ରହିଥାଏ | କିନ୍ତୁ ସକାଳୁ ଉଠି ମନ୍ଦିରର ରୂପ ଦେଖ୍‌ ସମସ୍ତେ ସ୍ତମ୍ଭୀଭୂତ 
ହୋଇପଡିଲେ । ମନ୍ଦିର ଗୋଟଏ ପଟକୁ ଢ଼ଳି ପଡ଼ିଛି । କାରିଗରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭାଳେଣି 
ପଡ଼ିଗଲା; ରାଜାଙ୍କ ଦଣ୍ଡବିଷୟ ଚିନ୍ତାକରି ସମସ୍ତେ ପ୍ରମାଦ ଗଣିଲେ । କିନ୍ତୁ ମୁଖ୍ୟ କାରିଗରଙ୍କୁ 
ସେଦିନ ରାତିରେ ଶ୍ରୀ ବିମଳେଶ୍ଵରଦେବ ଦର୍ଶନ ଦେଇ. କହିଲେ ଯେ ଏହି ସ୍ଥାନ ଅପବି ଡ୍ର 
ହୋଇଛ, ତେଣୁ ସେ ପାତାଳକୁ ଗମନ କରୁଛନ୍ତି । ଯେହେତୁ ତାଙ୍କ ସ୍ଵଇଚ୍ଛାରେ ମନ୍ଦରଟି 
ଗୋଟିଏ ପଟକୁ ନଇଁ ପଡିଛି, ତେଣୁ ଭୟ କରିବାର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ହେଲେ 
ମନ୍ଦରର ଏହି ତେ ରଛା ରୂପ ହଁ ଏହି ପୀଠର ଖ୍ୟାତିକୁ ବଢ଼ାଇବ । ପ୍ରକାଶ ଥାଉ କି ମନ୍ଦିର 
ନିର୍ମାଣ ହୋଇଥ୍ବା ସ୍ଥାନଟି ପ୍ରସ୍ତରମୟ । ତେଣୁ ପିସାର ଅଟ୍ଟାଳିକା ସଦୃଶ ଭୂମି ଦୋଷରୁ 
ଏହା ଢ଼ଳି ପଡି ନାହିଁ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଯଦି ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା, ତେବେ ଆଉ ଏକ 
ଦିଗରୁ ନଇଁ ପଡିବାର କାରଣ ଖୋଜାଯାଇପାରେ । ତାହା ହେଲା କିମ୍ବଦନ୍ତୀ । ଉପରୋକ୍ତ 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀରୁ ମନେହୁଏ ଯେ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ସମୟରେ ରାତିରେ ଯେଉଁ ଗର୍ଜନ ଶୁଣାଗଲା 
ତାହା ହୁଏତ ଭୁମିକମ୍ପର ଶବ୍ଦ ହୋଇପାରେ । ଏହା ଦ୍ବାରା ନଦୀ ଉପକୂଳବର୍ତୀ ପ୍ରସ୍ତର ଶଯ୍ୟାରେ 
ସାମାନ୍ୟ ପରିବତ୍ତନ ହୂମା ମନ୍ଦିରର ଅଣେଇ ହୋଇ ପଡ଼ିବାର କାରଣ ହୋଇପାରେ । 
ଯାହାହେଉ, ନଇଁ ହୋଇପଡିଥ୍ବା ଏହି ମନ୍ଦରଟ ଅନେକ ଦିନ ହେଲା ଯାତୀୀ, ଭକ, ଦର୍ଶକ, 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ସମସ୍ତଙ୍କ ମନରେ ବିସ୍ଲୟ, ରହସ୍ୟ, ତଥା ଅଲୌକିକ ଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରି ଆସିଛି 
( ପଶାୟତ ଚିତସେନ, ୧୯୯୫: ପୃ. ୧୬-୧୯; ୧୯୯୫ : ପୃ.୫୩) | 


ଗୋଟଏ ପଟେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ତାର ବିଜ୍ଞାନସିଦ୍ଧ କାରଣ ପରିବେଷଣ କରିଛି ଏବଂ 
ଅନ୍ୟପଟେ ସାଧାରଣ ଜନତା କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଏହାର ସମାଧାନ ଖୋଜିଛି । 
ଜିମ୍ବଦନ୍ତୀର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ବହୁ ପୂର୍ବରୂ ମଣିଷ ନିଜ ମାର୍ଗରେ ମନ୍ଦିର ତେରଛା ହେବା ଜିଜ୍ଞାସାର 
ଉତ୍ତର ପାଇ ସନ୍ତୋଷ ପ୍ରକାଶ କରିଛି । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଏହା ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ନହେଲେ 
ବି ଜନବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ଏହା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ଏଥୁରୂ ଗୋଟିଏ କଥା ସ୍ଵୀକାର୍ଯ୍ୟ ଯେ ଏହାଦ୍ଲାରା 
ସାଧାରଣ ମଣିଭଚା ବୁଦମରା ଓ ସୃଜନଶୀଳତାର ପରଚୟ ମିଳେ | ବିଜ୍ଞାନଦାରା ଖାଗତକ 
ବସ୍ତୁଗୂଡିକ ମଧ୍ଯରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଖୋଜାଗଲେ ମଧ୍ଯ ବିଜ୍ଞାନସିଦ୍ଧ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନବ-ଟୁଵିର ଅନେକ 


୯୯ ବି 


ଦିଗରୁ ଗୋଟିଏ ଦିଗ ମାତ୍ର । ଏହାକୁ ମନୁଷ୍ୟ ଜ୍ଞାନର ଏକମାତ୍ର ରାସ୍ତା ବୋଲି ଧରିନେବା 
ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ଏହାଦ୍ବାରା ମଣିଷର ସ୍ଜନଶୀଳତୀ ଗୁଣ ବାଦ୍‌ ପଡିଯିବ । 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀ, ଲୋକକଥା, ଲୋକଗାଥା ॥ ପ୍ରଭୃତି ମଣିଷର ସୃଜନଶୀଳତାର ବୈଚି ଦ୍ୟକୁ ପ୍ରତିପାଦନ 


””୮ ୩ ୦୩ । .କ୍ମ୍ଯକୁ ଏ ଣି]୧୦୮୦୦୮୦୯ ୩ ୦୩୮ 
କରେ “ଏବଂ ରେ ଢିଛ୍ାସାକୁ ଭନ ଭାଦଃେଃ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କ ପଫ୍ୀ୧ବ୍‌ୟଵପ( । ଏସ ସତ ଯେ ଓ୦୨୩୩ 


ଆଧାର କରି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଉତ୍ତର ଖୋଜେ; କିନ୍ତୁ ସାଧାରଣ ମଣିଷ ନିଜର କନ୍ପନାଶକ୍ତଦ୍ବାରା 
ଉରର ଖୋଜେ ଏବଂ ଏଥ୍‌ରୁ ସେ ଆନନ୍ଦ ପାଏ ଓ ତୃପ୍ତିଲାଭ କରେ । ତେଣୁ କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ସୃଷ୍ଟି 
ସର୍ବଦା ସ୍ଵତଃସୂର୍ତ ନ ହୋଇ ଏକ ସଚେତନ ପ୍ରୟାସ ମଧ୍ଯ ହୋଇପାରେ । ଯେ କୌଣସି 
ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଥବା ଏକାଧ୍କ ବ୍ୟସ୍ତର ସ୍ଵେଚ୍ଛାକୃତ ଚେଷ୍ଟାରୂ ଜନ୍ନଲାଭ କରିଥ୍‌ବା କମ୍ବଦନ୍ତୀ 
ଯଦି ଗୋଷ୍ଠୀ ମାନସର ଅନୂକୂଳରେ ସଞ୍ଚାରିତ ହୁଏ, ତେବେ ତାହା ସହଜରେ ପରବର୍ଭୀ 
କାଳରେ ଛୋଟରୁ ବଡ ଓ ବଡରୁ ଆହୁରି ବଡ ସମାଜର ଅନୂମୋଦନ ଓ ସ୍ଵୀକୃତି ଲାଭ 
କରିଚାଲେ । ଅବଶ୍ୟ ସମୟାନୁକ୍ରମେ ସ୍ରଷ୍ଟାକୁ ଲୋକେ ଭୁଲି ଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ଏହା କ୍ରମଶଃ 
କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ଏକାନ୍ତ ନିଜସ୍ଵ ନ ହୋଇ ଗୋଷ୍ଠୀର ସଂପର୍ର ହୋଇ ରହିଯାଏ । 


ଉପରୋଇ୍ତ ଆଲୋଚନା ତଥା ଉଦାହରଣଗୁଡିକୁ ଦେଖ୍‌ ଲେ ମୋଟାମୋଟି ଭାବେ 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ସାମୂହିକତା ଓ ବ୍ୟାପକତାକୁ ଉପଲବ୍୍‌ଧ୍‌ କରିହୁଏ । ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ 
ବଭିନ୍ନ ଦେବଦେବୀ ତଥା ଧମପୀଠ ସହିତ ସଂଶ୍ଟିଷ୍ଟ କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ସମାନତା ॥॥ୟ॥୮।୦୮୫୯୦୮ 
ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଇଙ୍ଗିତ କରେ । ଏହି ତତ୍୍‌ ଅନୁସାରେ କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ସଞ୍ଚରଣଶୀଳତା ଏକ ସ୍ଵାଭାବିକ 
ପ୍ରକ୍ରିୟା । କାରଣ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ତୀର୍ଥ ଯାତ୍ରା, ବାଣିଜ୍ୟ, ପର୍ଯ୍ୟଟନ, ଧମପରଚାର ପ୍ରଭୃତି 
ନିମନ୍ତେ ଲୋକେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନକୁ ଗମନ କରିଥାନ୍ତ । ଏହି କ୍ରମରେ ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଭାବର 
ବିନିମୟ ଘଟେ ଏବଂ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ମଧ୍ୟ ଗୋଟଏ ସ୍ଥାନକୁ ଆଉ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନକୁ ଗତି କରେ । 
ସେତେ ବେଳେ କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ସ୍ଥାନାନ୍ତରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଲୋକମୂ ଖରେ ହୋଇଥ୍ବାରୁ ଏଥ୍‌ରେ 
ପରିବର୍ଭନ ଘଟି ଥାଏ । କିନ୍ତୁ କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ମୌଳିକ ଉପାଦାନ ଅ ଣୁଣ୍ଟ ଥାଏ । ମନେହୁଏ 
ସେତେବେଳେ ଲୋକଗାଥାକୁ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ସାଧନ ଉପଲବ୍‌ଧ ଥ୍ଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା 
ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ପକ୍ଷେ ସହଜ ଏବଂ ଯଥେଷ୍ଟ ନ ଥ୍ଲା । ଅଥବା ଏହାକୁ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିବା 
ପାଇଁ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ସେତେ ଗୁରୁତ୍ସ ଦିଆଯାଉ ନ ଥ୍ଲା ( ପଶାୟତ, ୧୯୯୬: ପୃ 
୧୮୦) | ତେଣୁ ଉପରୋକ୍ତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀଗୁଡିକର ବିଭିନ୍ନ ରୂପ କେବଳ ଓଡିଶା ନୁହେଁ, ଓଡିଶା 
ବାହାରେ ମଧ୍ଯ ମିଳିପାରେ । ଏହି କିମ୍ବଦନ୍ତୀଗୁତିକ କେବେ, କେଉଁଠି ଏବଂ କେଉଁ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା ତାହା ନିଣ୍ତୟ କରିବା ସହକ ନୁହେଁ । ପୁନଶ୍ଚ ଏହାର ପ୍ରଥମ ସ୍ଵରୂପ କଣ 
ଥ୍ଲା, ତାହା କହିବା କଷ୍ | କାଳ, ପାତ ଓ ସାନ ପ୍ରଭାବରେ କିମ୍ଦନ୍ତୀରେ ପରିବର୍ତନ ସୃଷ୍ଟି 


୧୦୦ 


ହେବା ଅତି ସ୍ବାଭାବିକ । ଅନୁସୃଜନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ କଥକର ଇଚ୍ଛା, ସଜନଶୀଳତା, ଦୁର୍ବଳତା 
ତଥା ପରିବେଶର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ନେଇ କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ମୂଳରୂପ ପରିବର୍ତନ, ପରିବର୍ଦନ ଓ 
ପରିମାଜ୍ଜନ ହୋଇ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନକୁ ସଞ୍ଚାରିତ ହୋଇଛି ଏବଂ ହେବ ମଧ୍ଯ । ତେଣୁ କିମ୍ବଦନ୍ତୀରେ 
ସଳଳନଶୀଳତୀନ ପଜିୟଯୟା ସଦା ନଳମାନ । 


ଉପାଦାନ ପଞ୍ଜକ। 
ଓଡି ଆ 
ଆଚାଯ୍ୟ, ପରମାନନ୍ଦ, ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରତ୍ନକତନ୍ତ୍ଵ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରବନ୍ଧ 


କୁମାର, ଶଚୀ ( ୧୯୮୦), ଖୋର୍ଵା।ର ଦେବଦେବୀ, ବିଚିତ୍ର।ନନ୍ଦ ମହାନ୍ତି, ପଠାଣି 
ପଟ୍ଟନାୟକ ଓ ଯମେଶ୍ବର ତ୍ରୀପାଠୀ ସଂପାଦିତ ଓଡ଼ି ଶାର ଦେବଦେବୀ, କଟକ: ଓଡିଶା 
ବୁକ୍ଷ୍ଟୋର ପୃ. ୧୪୫-୪୬ | 


ଦକ୍ଷିଣ ରାୟ ମହାପାତ, ଚୌଧୁରୀ ବିମାଧର ( ୧୯୮୦ ), '‹ମଞ୍ଜାରୀ ବଳଦେବଜୀଉ' ' 
ବିଚତ୍ରାନନ୍ଦ ମହାନ୍ତି ପଠାଣି ପଟ୍ଟନାୟକ ଓ ଯମେଶ୍ବର ତ୍ରିପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ଗ୍ରନ୍ଥ 
ପୃ. ୫୩୪-୫୩୬ | 


ଦାଶ, ଶିବପରସାଦ ( ୧୯୬୨ ), ସମ୍ବଲପୁର ଇତିହାସ, ସମ୍ବଲପୁର : ବିଶ୍ବଭାରତୀ ପ୍ରେସ | 


ସା ୨୮୧୯୧୭୭ 


ଦାଶ, ବୁଜକିଶୋର ( ୧୯୮୦ ), 'ଦୁତିକେଶ୍ଵର' ' ବିଚିତ୍ାନନ୍ଦ ମହାନି, ପଠାଣି ପଟନାୟକ 
ଓ ଯମେଶ୍ବର ତ୍ରିପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂବସୂଚିତ ଗ୍ରଛ, ପୃ. ୩୩-୩୬ | 


୬୩ଜ ୨୧୮୫ 


ଦାଶ, ଶୁୀଧର ( ୧୯୮୦ ), 'ଲଡ଼ୁ ବାବା' ', ବିଚିତ୍ରାନନ୍ଦ ମହାନ୍ତୀ। ପଠାଣି ପଟ୍ଟନାୟକ ଓ 
ଯମେଶ୍ବର ତ୍ରିପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂବସୂଚିତ ଗ୍ରନ୍ଥ, ପୃ. ୫୮-୬୧ | 


ଦାଶ, ବୀରବର, ରେମଣ୍ଡାର ସୋମଲାଭ ଠାକୁରାଣୀ, ବି.ସି. ମହାନ୍ତୀ, ଏସ୍‌.ଏନ୍‌, ଦାସ 
ଓ ଜେ. ତ୍ରିପାଠୀ ସଂପାଦିତ ଓଡ଼ିଶାର ଦେବଦେବୀ ( ଦିତୀୟ ସ୍ତବକ), କଟକ: ଓଡ଼ିଶା 
ବ୍ରକ୍ଷ୍ଟୋର । 


ନାୟକ, ସୁରେନ୍ଦ୍ର ନାଥ ( ୧୯୮୦ ), ପ୍ରାଚୀ-ଉପତ୍ୟକା ଓ ପ୍ରାଚୀ- ତୀରସା ଶିବପୀଠ, 
ବିଚିତ୍ମାନନ୍ଦ ମହାନ୍ତି, ପଠାଣି ପଟ୍ଟନାୟକ ଓ ଯମେଶ୍ବର ତ୍ରୀପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂବସୂଚିତ ଗ୍ରନ୍ଥ 
ପ୍‌. ୧୩୯-୧୪୪ | 


୧୦୧ 


ଦାସ, ଦେବଯାନୀ ( ୧୯୯୭ ), ଟକରପଡ଼ାର ଅଧ୍ୟାତୁୀ ଦେବୀ ମାଆ ମଙ୍ଗଳା, ପ୍ରଜାତନ୍ତ୍ର 
ସାପ୍ତାହକୀ, ଜୁନ ୨୨- ୨୮ | 


ପଣ୍ଡା, ଭଗବାନ ( ୧୯୭୯ ), ଓଡ଼ିଶାର ଧର୍ମ, କଟକ : ଗ୍ରନ୍ଥ ମନ୍ଦର । 


ପଣ୍ଡା, ରମେଶ ଚନ୍ଦ୍ର ( ୧୯ ୯୭ ), ଅବକ୍ଷୟ ଦାରଦେଶରେ ଶୋଭନେଶ୍ବର ମନ୍ଦର, ପ୍ରଜାତନ୍ତ୍ର 
ସାପ୍ତାହକୀ, ୮-୧୪ ଜୁନ ।| 


ପଣ୍ଡା, ଭଗବାନ ( ୧୯୮୦ ), ଲଡ଼ୁକେଶ୍ବର ବା ଲଡ଼ବାବା, ବିଚିତ୍ରାନନ୍ଦ ମହାନ୍ତ ପଠାଣି 
ପଟ୍ଟନାୟକ ଓ ଯମେଶ୍ବର ତ୍ରିପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ଗ୍ରନ୍ଥ, ପ୍‌ ୪୮-୫୭ | 


ପଟ୍ଟନାୟକ, ପ୍ରଦୀପ କୁମାର ( ୧୯୯୭), ମା ଶ୍ୟାମଳାଇ ପୀଠ, ପ୍ରଜାତନ୍ତ୍ର ସାପ୍ରାହକୀ, 
ସେପ୍ନେମ୍ବର ୧୪- ୨୦ | 


ପଟନାୟକ, ସୌଦାମିନୀ, ଫୁଲବାଣୀର ଦେବଦେବୀ, ବି.ସି. ମହାନ୍ତ, ଏସ୍‌.ଏନ୍‌.ଦାସ ଓ 
ଜେ. ତ୍ରୀପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ଗଛ, ପୃ. ୧୩୧-୧୩୨ | 


ପଶାୟତ, ଚିତ୍ରସେନ (୧୯୯୫), ହୁମାର ଅବହେଳିତ ଶୈବପୀଠ, ରୌପ୍ଯଜଢୟନ୍ତୀ 
ସୂରଣିକା, ୧୯୭୦- ୯୫ ), ସମ୍ବଲପୁର: ଓଡ଼ିଶା ସାଂସ୍କୃତିକ ସମାଜ, ପୃ.୫୦-୫୪ | 


ପଶାୟତ, ଚିତ୍ରସେନ ( ୧୯୯୫ ), ବିସ୍ବୟ କଳନା ଓ କିମ୍ଦନ୍ତୀର ଅପୂର୍ବ ସମନୟ: ମଗସ୍ସ୍ୟ 
ତୀର୍ଥ ହୁମା, ଅମୃତାୟନ, ପଞ୍ଚଦଶ ବର୍ଷ, ଜାନୁଆରୀ ଓ ଫେବୃଆରୀ ସଂଖ୍ଯା, 
ପ୍‌.୧୬-୧୯ | 


ପଶାୟତ, ଚିତ୍ରସେନ (୧୯୯୫), ଲୋକ ବିଶ୍ବାସ, କିମ୍ଦନ୍ତୀ ଓ ସମନୁୟର ତୀଥକ୍ଷେତ, 
ଶ୍ରୀ ନୃସିଂହନାଥ, ନିଶାନ୍ତ-ପ୍ରଜ୍ଞାର ପରିଭାଷା, ଦ୍ବିତୀୟ ବର୍ଷ, ଦିତୀୟ ସଂଖ୍ଯା, ପୃ. ୫- 
୧୫ । 


ପଶାୟତ, ଚିତ୍ରସେନ ( ୧୯୯୬), ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳର ପାଟଖଣ୍ଡା ଯାତ୍ରୀ: ଏକ ସମାଜତାର୍ରିକ 
ଅଧ୍ୟୟନ, ଏଷଣା, ୩୩ଶ ଖଣ୍ଡ, ଡିସେମ୍‌ର, ପୃ.୧-୧୮ | 


ପାଢ଼ୀ, ହମାଂଶୁଶେଖର ( ୧୯୯ ୬), ବୀରମହାରାଜପୁର: ଚମ୍ପାମାଳର ଚମ୍ମେଶ୍ଵର ମନ୍ଦର, 
ପ୍ରଜାତନ୍ତ୍ର ସାପ୍ତାହିକୀ, ଡିସେମ୍ବର ୨୯,୧୯୯୭-ଜାନଆରୀ ୪, ୧୯୯୭ | 


୧୦୨ 


$ :୨' = 


ପାତ୍ର, ଶିବରାମ, ' 'ରଷିକ୍ମ୍ଯ! ଅବବାହିକାର ଦେବଦେବୀ, ' ' ବି.ସି.ମହାନ୍ତି, ଏସ୍‌.ଏନ୍‌.ଦାସ 


ଓ ଜେ ତ୍ରୀପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂବସୂଚିତ ଗ୍ରନ୍ଥ ପୃ.୪୩-୫୦ । 


ମଙ୍ଗରାଜ, ଶଙ୍କର୍ଷଣ ( ୧୯୮୦ ), ଶ୍ରୀଶ୍ରୀ ଚଶ୍ଚେଶ୍ଵର, ବିଚିତାନନ୍ଦ ମହାନ୍ି, ପଠାଣି ପଟନାୟକ 
ଓ ଯମେଶ୍ବର ତ୍ରିପାଠୀ ସଂପାଦତ ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ଗ୍ରନ୍ଥ, ପୃ.୬୯-୭୬ | 


ମହାପାତ୍ର, ଲକ୍ଷ୍ମୀଧର (୧୯୮୦), ଶ୍ରୀଶ୍ରୀ ଚଣ୍ଡେଶ୍ବଵର, ବିଚିତ୍ରାନନ୍ଦ ମହାନ୍ତି, ପଠାଣି 
ପଟ୍ଟନାୟକ ଓ ଯମେଶ୍ବର ତ୍ରିପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ଗ୍ରନ୍ଥ, ପୃ.୨୯-୮୧ | 


ମହାନ୍ତି, କୃଷ୍ଣକୁମାର ( ୧୯୯୦) ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀ: ଏକ ଅନୁଧାନ, କୋଣାର୍କ, 
ଏକାଶୀତିତମ ସଂଖ୍ୟା, ଡିସେମ୍‌ର | 


ମହାନ୍ତି, ଦିଲୀପ କୂମାର (୧୯୭୯), ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶୈବପୀଠ କପିଳେଶ୍ଵର, ପ୍ରଜ୍ଜାତତ୍ତ୍ର 
ସାପ୍ତାହିକୀ, ଫ୍ରେବୃଆରୀ ୨-୮ | 


ରଥ, ଗୋପୀନାଥ ( ୧୯୮୦ ), ଶ୍ରୀଶ୍ରୀ ଦଧ୍ବାମନ ଜୀଉ, ବିଚିତ୍ାନନ୍ଦ ମହାନ୍ତି, ପଠାଣି 
ପଟ୍ଟନାୟକ ଓ ଯମେଶ୍ବର ଦ୍ରିପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ଗ୍ରନ୍ଥ, ପୃ.ସ୧୭୦-୧୭୩ | 


ରାୟ ରାହାସ ( ୧୯୮୦ ), ଶ୍ରୀଶ୍ରୀ ଚନ୍ଦନେଶ୍ବର, ବିଚିତ୍ରାନନ୍ଦ ମହାନ୍ି, ପଠାଣି ପଟନାୟକ 
ଓ ଯମେଶ୍ଵର ତ୍ରିପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂବ ସୂଚିତ ଗ୍ରନ୍ଥ, ପୃ-୪୯୨-୪୯୭ | 


ସାହୁ, ଦେବୀ ପ୍ରସାଦ ( ୧୯୯୭), ବରିର ପ୍ରାଚୀନ ସନନ ପୀଠ, ପରଜାତତ୍ତ ସାପାହକୀ, 
ମାର୍ଚ୍ଚ ୩୦ -ଏପ୍ରିଲ ୫ | 


ସାହୂୁ, ବାସୁଦେବ, ଲିଙ୍ଗ ଉପାସନାର ଇତିହାସ, ଓଡିଶାର ଦେବଦେବୀ ୩ୟ ଖଣ୍ଡ । 


ସାହୁ, ସୁଧୀର କୂମାର ( ୧୯୯.୬), ଲୋକଧାରା: ପରିଭାଷାର ସାଧନ, କୋଣାର୍କ, ୯୯ତମ 
ସଂଖ୍ୟା, ଜାନୁଆରୀ | 


ସାହୁ, କିଶୋର ଚନ୍ଦ୍ର (୧୯୮୦ ), କେନ୍ଦ୍ରାପଡା ବଳଦେବଜୀଉ, ବିଚିତ୍ରାନନ୍ଦ ମହାନତି,ପଠାଣି 
ପଟ୍ଟନାୟକ ଓ ଯମେଶ୍ବର ଦ୍ରୀପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂବ ସୂଚିତ ଗ୍ରନ୍ଥ, ପ.୧୭୩-୧୮୩ | 
ସାହୁ, ବସନ କୁମାର ( ୧୯୮୦), ଅମରେଶ୍ର, ବିଚିତ୍ତାନନ୍ଦ ମହାନ, ପଠାଣି ପଟନାୟକ 
(ଏ ଯମେଶ୍ବର ତିପାଠୀ ସଂପାଦତ ପୂବ ସୂଚିତ ଗାନ, ପୃ.୩୮୬-୩୯୩ | 


୧୦୩ 


ସାମନ୍ତରାୟ, ବିଳାସିନୀ ( ୧୯୮୦), ବିଶ୍ବନାଥ, ବିଚିତାନନ୍ଦ ମହାନ୍ତ, ପଠାଣି ପଟନାୟକ 
ଓ ଯମେଶ୍ବନର ତ୍ରିପାଠୀ ସଂପାଦିତ ପୂବ ସୂଚିତ ଗ୍ରନ୍ଥ, ପୃ.୮ ୨-୮୪ | 


ସେଠୀ, ଗଙ୍ଗାଧର ( ୧୯୭୭ ), ଶୈବପୀଠ ଗଙ୍ଗେଶ୍ଵର, ପରଜାତନ୍ତ ସାପ୍ତାହିକୀ, ମର 
୨୫-୩୧ | 


ଷଡଙ୍ଗୀ, କାରିକଚନ୍ଦ୍ର ( ୧୯୮୦ ), ଝାଡେଶ୍ଵବର, ବିଟିତାନନ୍ଦ ମହାନ୍ତି, ପଠାଣି ପଟନାୟକ 
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କଳାହାଶ୍ରିରେ ମାତୃପୂଜ। 


କଳାହାଣ୍ଚିର ଲିଖ୍‌ତ ତଥା ଅଲିଖ୍‌ତ ଇତିହାସକୁ ଅନୁଧ୍ଯାନ କଲେ ଜଣାପଡେ 
ଯେ ଏହ. ଅଞ୍ଚଳ ଏକ ଆଦିବାସୀବହୁଳ ଅଞ୍ଚଳ ଥ୍ଲା | ଏବଂ ଏବେ ମଧ୍ୟ ଅଛି | ଅନେକ 
କାଳଯାଏ ଅଣଆଦିବାସୀ ମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଏହ ଅଞ୍ଚଳ ଅନଧ୍‌କୃତ ଥ୍ଲା | ମଖ୍ୟତ ସ୍ଥାନୀୟ 
ଆଦିବାସୀ ଶାସକମାନେ ଯୁଗଯୁଗ ଧରି ଅବାଧ ଭାବରେ ଏହି ଅଞ୍ଚଳକୁ ଶାସନ କରି 
ଆସିଛନ୍ତି । ଏହି ଅଞ୍ଚଳର ଲୋକ ଧର୍ମ କହିଲେ ସାଧାରଣତଃ ଶାକ୍ତଧର୍ମକୁ ହଁ ବୁଝାଏ । 
ଏଠାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗ୍ରାମରେ ଗ୍ରାମଦେବୀ ପୂଜା ପାଆନ୍ତ । ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ ଅପ୍ରକାଶିତ, 
ଅଲିପିବଦ୍ଧ ମାତୃପୂଜା ପରମ୍ପରା ଅତି ପ୍ରାଚୀନ । ବୈଦିକ ତଥା ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଦେବୀଙ୍କ 
ବ୍ଯତୀତ ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ ଅଗଣିତ ଆଦିବାସୀ ଓ ଲୋକ ଦେବୀ ପୂଜା ପାଆନ୍ତି । 
ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀ, ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ, ରକ୍ାମ୍ରୀ ଓ ସମେଲେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀଗଣ ରାଜଧମର ପରିଧ୍‌ 
ଭିତରେ ପୁଷ୍ଟପୋଶକତା ଲାଭ କରି ନିଜକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିଛନ୍ତ । କଳାହାଶ୍ଚିର ଅସଂଖ୍ୟ 
ଲୋକ ଦେବୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଦୁଆରଶନି, ଡୋକରି ବୂଢୀ, ଡତୂନା ଦେଇ, ରକତ ମାଏଲୀ, 
ପେଣ୍ଡରା ଗତିଏନ, ଗଙ୍ଗାଦେଇ ,ଇନ୍ଦ୍ରାଦେଇ, ଠୂଟି ମାଏଲି, ପାହାର ପହରେନ, ମହୁଲ 
ଗଛେନ, ଗୋପା ଗଛେନ୍‌, କଁଟାଝୁ ଲେନ, ନକଟା ନକଟେନ, ଚାର ଚୌରାଶୀ ଅନ୍ୟତମ 
। ଏହ ଦେବତାଙ୍କୁ ପୁଢା କରିବା ମୂଳରେ ଲୋକଙ୍କର ମଧ୍ୟରେ ଭକ୍ତି ଯେତିକି ଭୟ 
ମଧ୍ଯ ସେତକ । ତେଣୁ ଦେବୀଙ୍କ ଉଭୟ କଠୋର ତଥା ଉଗ୍ର, ଶାନ୍ତ ତଥା ମଙ୍ଗଳମୟୀ 
ରୂପ ଏଠାରେ ମାତୃ ପୂଜାରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇ ଥାଏ । ଏହି ଲୋକ ଦେବୀଗଣ ଯେ ରାଜ 
ଆଶ୍ରୟ ତଥା ସାହାଯ୍ୟରୂ ବଞ୍ଚିତ ଥୁଲେ, ତାହା ନୁହେଁ। ଏମାନଙ୍କର ଶୁଭାନୁଧ୍ୟାୟୀ 
ଓ ମୁରବୀ ଥୁଲେ ସ୍ଥାନୀୟ ଗ୍ରାମବାସୀ, ବଡ଼ମୁଣ୍ଚିଆ, ଗୀ ଗଉ୍ଭତୀଆ ଜମୀଦାର ଓ ଜାତି 
ବା କୁଳବୃଦ୍ଧ । 

ମନେହୁଏ ଶାନ୍ତ ପରଂପରା କଳାହାଶ୍ଚରିର ଲୋକ ଚେତନାରେ ମୂଳୀଭୂତ । 
ଶୁଣାଯାଏ ଯେ ପ୍ରକୃତିର ଅପରିମେୟ ତଥା ଅକ୍ଷୟ ଶକ୍ତି ଓ ତାଂର ଅପ୍ରତ୍ଯାଶିତ 
ବିଭୀଷିକାର ରହସ୍ଯରୂ ଶକ୍ତି ଉପାସନା ଉଦ୍ଭୂତ । ଦେବୀ ପୂଜା ସମୟରେ ବ୍ୟତିକ୍ରମ 
ଓ ବିଶୃଙ୍ଖଳା ଦେଖାଦେବା ଶୁଭ ଲକ୍ଷଣ ନୂହେଁ । ତେଣୁ ଏହା ମାର୍ଜନୀୟ ତଥା କ୍ଷମଣୀୟ 
ନୁହେଁ । ଯଦିଓ ଏହାକୁ ପ୍ରାମାଣିକ ବା ଖାଣ୍ଟି ସତ୍ୟ ବୋଲି ଅନେକ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହଁ, 


୧୦୫ 


ତଥାପି ଲୋକବିଶ୍ଵାସ ଯେ ପ୍ରଚଳିତ ରୀତିବିରୂଦ୍ଧ କାମ ଅଥବା ଅସଙ୍ଗତି ପରିଦୃଷ୍ଟ ହେଲେ 
ଦେବୀଙ୍କ କୋପରେ ରାଜ୍ୟ, ସମାଜ ତଥା ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରତି ଅପ୍ରୀତିକର ଘଟଣା ଘଟିବ । 
ସେ ଯାହାହେଉ, ଶକ୍ତିପୂଜା ପ୍ରତି ଏଠାରେ ମଣିଷ କଦାପି ପରାଙ୍ଗୁ ଖ ନୂହେଁ । 

ଣଣାମାଏ ଖଦିଆଳର ନୌଦାଣବଂଶୀମ ଚାଳା ରତ୍ନମିଂହ ମାଲମାନନ଼ନ ସ୍ାନୀୟ 
ଆଦିବାସୀ ଦେବୀ ରକତ ମୀଏଲୀଙ୍କୁ ନିଜ୍ଚସ୍ଵ କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ହିନ୍ଦୁ ଧାରଣାରେ 
ଆରୋପିତ କରି ଦେବୀଙ୍କୁ ରକ୍ତାମ୍ଭରୀ ନାମରେ ନାମିତ କଲେ ତଥା ଗଡ଼ଦେବୀ ରୂପେ 
ସ୍ଵୀକୃତି ପ୍ରଦାନ କଲେ । ଆଦିବାସୀ ଓ ଅଣଆଦିବାସୀଙ୍କ ନିରବହିନ୍ନ ସହାବସ୍ଥାନ ଯୋଗୁଁ 
ଦେବୀଙ୍କୁ ଏକୀକରଣ କରିବା ସହଜ ଥଲା । ଏତିହାସିକ ମାଣିକଗଡ଼ର ଇଷ୍ଟଦେବୀ 
ହେଲେ ଦୁଆରଶନୀ । ଏକଦା କଳାହାଣ୍ଡିର କାଠଫାରପୁରୁବାଦୀ ପର୍ବତମାଳାସ୍ଥିତ କୋଟମା, 
ମାଣିକଗଡ଼ ଓ ମାରା ଗୁଡା ଉପତ୍ୟକାର ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀ ମାନଙ୍କ ଦ୍ଗୀରା ସେ ଏକାନ୍ତ 
ଭାବେ ପୂଜା ପାଉଥ୍‌ ଲେ । ଅଲିଖ୍‌ତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ତତ୍‌କାଳୀନ ରାଜାଙ୍କ 
ଅନୀତି ଓ ସ୍ଵେଚ୍ଛାଟାରୀତାକୁ ସହ୍ଯ କରି ନପାରି ଦେବୀ କ୍ଷୁବ୍ଧ ହୋଇ ମାଣିକଗଡ଼ ଛାଡ଼ି 
ଚାଲିଯାଇଥ୍‌ ଲେ । ଏହା କନ୍ପନାମୂଳକ ତଥା ଅବାସ୍ତବ ମନେହେଲେ ବି ଦୁଆରଶନି ଦେବୀ 
ଆଜି ବି ଭୂଞ୍ଜଆ ସାଧକମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ନିର୍ବିରୋଧ ଭାବେ ପୂଜା ପାଆନ୍ତି । 


କହିବା ଧୃଷ୍ଠତାହୀନ ହେବ ଯେ, ଓଡ଼ିଶାର ଶାକ୍ତ ପୂଜା ପରମ୍ପରାରେ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀ 
କେବଳ କଳାହାଣ୍ଡି ନୁହେଁ,ସମଗ୍ର ଓଡ଼ିଶାର ସର୍ବପ୍ରାଚୀନ ପ୍ରଥମ ଶାକ୍ତ ଦେବୀ ରୂପେ 
ପରିଗଣିତ । ଇତିହାସ କୁହେ ଯେ, କଳାହାଶ୍ରିରେ ଷଷ୍ଠ ଶତାବ୍ଦୀ ବେଳକୁ ଶକ୍ତି ଉପାସନାର 
ଅବାଧ୍ତ ତଥା ଅବାରିତ ପରମ୍ପରା ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀ ପୂଜନ ମାଧ୍ୟମରେ ହେଉଥ୍‌ଲା । 
ତେରାସିଂହା ତାମ୍ରଶାସନରୁ ଏହା ସନ୍ଦେହାତୀତ ଜଣାପଡ଼େ । କଳାହାଣ୍ଡିର ସ୍ଥାନୀୟ ପର୍ବତ 
ଦ୍ବାରକ ରାଜବଂଶର ଇଷ୍ଟଦେବୀ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀଙ୍କର ପ୍ରଧାନ ପୀଠସ୍ଥଳ ପବ ତଦ୍ବାର । 
ଅବିଭକ୍ତ କଳାହାଣ୍ଡି ଜିଲ୍ଲାର ଖଡ଼ିଆଳ ଅଞ୍ଚଳର ପଶ୍ଚିମ ସୀମାନ୍ତ କାଠଫାରପୁରୂବାଦୀ 
ପର୍ବତ ଶ୍ରେଣୀର ପାଟଦରା-କପାଟ ଦରହକୁ ବୁଝାଯାଏ । ପ୍ରମାଣସିଦ୍ଧ ନ ହେଲେ ବି 
ବୃକ୍ଷପୂଜା ସହିତ ମାତୃଶକ୍ତିର କନ୍ଥନାରୁ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀ ଉଭୂତ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଇ 
ପାରେ । କାଠ କିମ୍ବା ପଥରର ସ୍ତମ୍ଭକୁ ପ୍ରତୀକରୂପେ ପୂଜା କରାଯାଉଥ୍ବା ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀ 
ଦେବୀ ଅତୁଳ, ଅନୁପମ ତଥା ଅଦ୍ଧିତୀୟ ଅଟନ୍ତ । 


ଲଙ୍କେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀ କଳାହାଣ୍ଡିର ନାଗବଂଶୀ ରାଜାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଜୂନାଗଡ଼ର ଇଷ୍ଟଦେବୀ 
ରୁପେ ସ୍ବୀକୃତି ପାଇଲେ । ନବମ-ଦଶମ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦରେ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳର ସୋମବଂଶୀ 
ରାଜାମାନଙ୍କ ଶାସନ କାଳ ପରେ ପରେ ଚକ୍ରକୋଟର ଚିନ୍ଦକ ନାଗମାନେ ଏହ ଅଞ୍ଚଳକୁ 
କିଛିଦିନ କାଳ ଶାସନ କରିଥ୍‌ଲେ । ଏହି ସମୟରେ ରାଜେନ୍ଦ୍ର ଚୋଡ଼ଙ୍କ ସାମନ୍ତ ଦ୍ବିତୀୟ 


୧୦୬ 


ସୋମେଶ୍ବରଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଲଙ୍କେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀ କଳାହାଣ୍ଡି ଅଞ୍ଚଳରେ ପୂଜା ପାଇଲେ । ମହଦା 
ତାମ୍ରଶାସନରୂ ଏହା ଅସନ୍ଦିଗ୍‌ଧ ତଥା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ । ଆଲୋଚନା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ ଯେ ଏହି ଚିନ୍ଦକ ନାଗମାନଙ୍କର ଇଷ୍ଟଦେବୀ ଥଲେ 
ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ । ଏହା ଅପତ୍ୟାଶିତ ଅଥବା ଅନପେକ୍ଷିତ ଧାରଣା ମନେହୁଏ ;, କିନ୍ତ 
ପରବର୍ତୀ ଆଲୋଚନାରୁ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ବୁଝାପଡ଼େ ଯେ ଉପରୋକ୍ତ ଧାରଣା ଅକାରଣ ଅଥବା 
ଅନର୍ଥକ ନୁହେଁ ଅଥବା ଅତର୍କିତ ଭାବେ ଥୋପି ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ। ୧୨୧୮ ମସିହା 
ବେଳକୁ ଚିନ୍ଦକ ନାଗବଂଶ ରାଜା ମାଣିକ୍ୟଦେବୀଙ୍କ ପୂଜା କରୂଥ୍‌ବାର ଜଣାପଡ଼େ । ଏକ 
ଅପରିଚିତ ତଥା ଅପ୍ରସିଦ୍ଧ ଲୋକବିଶ୍ଵାସରୂ ବଝାପଡ଼େ ଯେ ମାଣିକେଶ୍ଵରୀଙ୍କ ଅନ୍ଯ ନାମ 
ହେଲା ଦନ୍ତେଶ୍ବରୀ, ଯିଏ କି ବସ୍ତରର ଇଷ୍ଟଦେବୀ ରୁପେ ସବପରିଚିତ । କୁହାଯାଏ 
କଳାହାଶ୍ରିର ନାଗବଂଶର ସପ୍ତମ ରାଜା ତାଙ୍କ ମାତୂଳାଳୟରୁ ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀଙ୍କୁ 
ଆଣି କଳାହାଣ୍ଡିରେ ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ବସ୍ତରର ଇଷ୍ଟଦେବୀ ଦନ୍ତେଶ୍ଵରୀ 
ପରବର୍ୀ କାଳରେ ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ ନାମ ଧାରଣ କରି କଳାହାଣ୍ଡିରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଲେ । 
ଆଉ କେତେଜଣ ମତପୋଷଣ କରନ୍ତି ଯେ ଗଙ୍ଗବଂଶୀ ରାଜାଙ୍କ ରାଜତ୍ସ କାଳରେ 
ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀ ସାନଖେମୁଣ୍ଡି ଅଞ୍ଚଳରୂ କଳାହାଣ୍ଡି ଅଞ୍ଚଳକୁ ଆସି ନିଜର ପ୍ରଭୁତ୍ସ 
ବିସ୍ତାର କଲେ । ମତାନ୍ତରେ ଏହା ମଧ୍ଯ ଶୁଣାଯାଏ ଯେ ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀଙ୍କ ଆ ଦିସ୍ଥାନ 
ହେଲା ଥିଆମୂଲ-ରାମପୁର । ସେଠାରେ ମସ୍ତକପୀଠ ଓ କାଶୀପୂରଠାରେ ଯୋନିପୀଠ 
ରୂପେ ସେ ପୂଜା ପାଆନ୍ତି। ଆଉ କେତେଜଣଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୂ ଏହା ଭିରଉିହୀନ ତଥା 
ଅମୂଳକ ମନେହେଲେ ମଧ୍ୟ ଗୋଟିଏ କଥା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ, ନିଶ୍ଚିତ ତଥା ସ୍ଦୀକାର୍ଯ୍ୟ ଯେ 
କଳାହାଣ୍ଡିର ଗଙ୍ଗବଂଶୀୟ ନାଗବଂଶୀୟ ତଥା ଚିନ୍ଦକ ନାଗବଂଶୀୟ ରାଜାମାନଙ୍କ ଦ୍ଲାରା 
ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀ ପୂଜା ପାଉଥ୍‌ଲେ । 


ସମୟାନୁକ୍ରମେ ଚୌହାଣ ମାନଙ୍କ ଆଗମନ ସହିତ ସେମାନଙ୍କର ଇଷ୍ଟଦେବୀ 
ସମଲେଶ୍ଵରୀ ମଧ୍ଯ ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ ପୂଜା ପାଇଲେ । ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ଗୋଟିଏ 
କଥା ସ୍ପଷ୍ପ ହୂଏ ଯେ କଳାହାଣ୍ଡି ଅଞ୍ଚଳରେ ମାତୃପୂଜା ପରମ୍ପରା କାଳରୋଧ୍ତ ନୁହେଁ । 
ଏହ ପରମ୍ପରାର ଅବିରତ ତଥା ସତତ ଧାରାକ୍ର ଅବରୋଧ କମ୍ବା ରୂଦ୍ଧ କରାଯାଇ ପାରି 
ନୀାହିଁ। କଳାହାଣ୍ଡିର ଆଉ ଏକ ପ୍ରସିଦ୍ଧା ଦେବୀ ହେଲେ ପେଣ୍ଡରା ଗତିଏନ । ତାଙ୍କର 
ଅନ୍ଯ ନାମ ହେଲା ପେଣ୍ଡଚା ହାଣ୍ଡି । ଏହି ଦେବୀଙ୍କ ମୂଳ ଆସ୍ଥାନ ହେଲା କୋରାପୁଟ । 
କେବଳ ପେଣ୍ଡରା ହାଣ୍ତିଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମନୂହେହ ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାର ପରିସରଦୁକ୍ତ 
ମସ୍ତ ଦେବୀଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଦୀମାନଙ୍କ ତାତିଶୀଳତା ଜଣା ପଡ଼େ । ଗତିଶୀଳତା ସାଙ୍ଗକୁ 
ସକଳ ବିଶେଷରେ ଦେବୀଙ୍କ ଆକୃତି, ଆକାର, ପ୍ରତିରୂପ, ପ୍ରତିମୂର୍ତି ଅଥବା ପୂଜା 


୧୦୭ 


ପ୍ରଣାଳୀର ନିୟମଧାରା, ପଦ୍ଧତି, ରୀତି ଆଦିରେ ପରିବର୍ତନ ଦେଖାଦେବା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ 
ମନେହୁଏ । 

ମାତୃପୂଜା ପରମ୍ପରାର ମୂଳ ବା ଚେର କେଉଁ ମାନଧାତା ଯୁଗକୁ ଭେଦିଛି, ତାହା 
ଆଅଳକଳକନଦତୌମ । ମାରାଗୁଦା ଦମଚ୍ଯଳାରୁ ଆବଷନ ମୋ ମଥ୍ାଲକ୍ଚ ଆଚବୁଥାଚଳ କିଲା 
କେତେଜଣ ମତବ୍ଯକ୍ତ କରନ୍ତି ଯେ ମହେଞ୍ଜୋଦାରୋ ସଭ୍ୟତାର ସମସାମୟିକ ଏକ 
ସଭ୍ୟତା ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ ବିକାଶ ଲାଭ କରିଥୁଲା ଏବଂ ଏଠାରେ ମାତୃପୂଜାର ପ୍ରଚଳନ 
ଥ୍‌ଲା। ଏହାକୁ ଚିତ୍ତଭ୍ରମ ଅଥବା ଅସାର କନ୍ଥନା କହିବା ଆଦୌ ଯୁଇକ୍ତି ଯୁକ୍ତ ମନେହୁଏ 
ନାହିଁ। କଳାହାଣ୍ଡିରେ ଦେବୀପୂଜା ପରମ୍ପରାର ପ୍ରାଚୀନତାକୁ ବୈଧତା ଦେବାପାଇଁ 
ପ୍ରତ୍ନତତ୍ଵବିତ୍‌ ମାନେ କଳାହାଣ୍ଡିର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରୁ ଏକରନ୍ଧ୍ର ବିଶିଷ୍ଟ ପଥର ଆ ବିଷ୍ପାର 
କରିଛନ୍ତି । ସ୍ଥାନୀୟ ଭାଷାରେ ଏହାକୁ ପଣକା ପଥର କୁହାଯାଏ । ଏହି ପଥରରେ ଚକ୍ର 
ଓ ଯନ୍ତ୍ରର ଆରୋପ କରି ଶକ୍ତିପୂଜାର ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ବୋଲି 
ସେମାନେ ମତପୋଷଣ କରନ୍ତି । କଳାହାଣ୍ଡିରେ ଦେବୀପୂଜାର ପ୍ରାଚୀନତାକୁ ପ୍ରତିପାଦନ 
କରିବା ପାଇଁ ଏହା ଏକ ବ୍ୟର୍ଥ ଚେଷ୍ଟା ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ବିଧ୍‌ସିଦ୍ଧ କରିବା 
ପାଇଁ ଅସୁରଗଡ଼ ଦୂର୍ଗ ଖୋଦନ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ଦୃଷ୍ଟି ନିକ୍ଷେପ କରାଯାଇ ପାରେ । ଚାଳିଶ 
ଫୁଟ ବ୍ୟାସ ବିଶିଷ୍ଟ ଇଟା ନିର୍ମିତ ଏକ ବୃତ୍ତାକାର ଶାକ୍ତ ମନ୍ଦିର ଅସୁରଗଡ଼ ଦୁର୍ଗର ଭୁଗର୍ଭରୁ 
ଆବିଷ୍କୃତ ହେଲା । ଚତୂର୍ଥ-ପଞ୍ଚମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ପ୍ରଚଳିତ ଶାକ୍ତପୂଜା ପରମ୍ପରାର ଏହା ଏକ 
ପ୍ରକୃଷ୍ଟ ପ୍ରମାଣ ଓ ଜ୍ଵଳନ୍ତ ନିଦର୍ଶନ । କେତେଜଣ ବିଦ୍ଧାନ ଏହାକୁ ଭାରତର ସର୍ବପ୍ରାଚୀନ 
ହିନ୍ଦୁ ଶାକ୍ତ ମନ୍ଦର ବୋଲି ମାନ୍ୟତା ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି। ଏତତ୍‌ ବ୍ଯତୀତ ମାରାଗୁଡ଼ା 
ଉପତ୍ୟତାର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରୁ ଅନେକଗୁଡ଼ିଏ ଦେବୀ ମୂରି ଭୁଗର୍ଭରୂ ଉଦ୍ଧାର କରାଯାଇଛି । 


ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ କଳାହାଶ୍ଚିର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରୁ ଭିନ୍ବ ରୂପ ତଥା ଭିନ୍ନ ଆକାରର 
ଅନେକ ଗୁଡ଼ିଏ ଦେବୀମୂର୍ରି ଆବିଷ୍କୃତ ହୋଇଛି । ସଇଁତଳାରୂ ଚତୂର୍ଭୁଜା ମହିଷାମଦ୍ଦନୀ 
ଦୁର୍ଗା, ବେଲଖଣ୍ଡିରୁ ଷଡ଼ହସ୍ତା ମହିଷାମର୍ଦିନୀ ଦୁର୍ଗା, ସପ୍ତମାତୃକା ଓ ଉମା ମାହେଶ୍ଵରୀଙ୍କ 
ମୂରି, ଟିଟିଲାଗଡ଼ ନିକଟସ୍ଥ ଏକ ଗ୍ରାମରୂ ଶାକ୍ତ ମୂରି, ରାଣୀପୁର -ଝରିଆଲରୁ ବୃତତାକାର 
ଚଉଷଠୀ ଯୋଗିନୀ ମୂର୍ରିର ମନ୍ଦିର, ଖଡ଼ିଆଳ ନିକଟସ୍ଥ ସାଉଦେଭଲ ଗ୍ରାମରୁ ଆବିଷ୍କୃତ 
ପ୍ରସ୍ତର ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଆଦି ବସ୍ତୁତଃ ମାତୃପୂଜା ପରମ୍ପରାର ବିବିଧ ବଣ୍ଠକୁ ଉଦ୍‌ଜୀବିତ କରେ । 
ଭେଦ ଓ ବିଭିନ୍ନତାରୁ ଏକଦା ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ ଶାକ୍ତ ଓ ତନ୍ତ୍ରମତର ବିକାଶ ଘଟିଥ୍‌ବାର 
ଧାରଣା ଦୂଢୀଭୂତ ହୁଏ । ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ ସପ୍ତକୁମାରୀ ନିତେଇ ଧୋବଣୀ, ପିତେଇ 
ସଉରୁଣୀ, ଜ୍ଞାନଦେଇା ମାଲୁଣୀ ଆଦିଙ୍କ ତନ୍ତ୍ର ସମଥିତ ଅଭୁତ କାଯ କଳାପ, ଏଠାରେ 


୬“. 


ଜନଶୂତିରେ ଏବେ ବି ଗୁଞ୍ଜନ ହଏ । 


ଏ ୧୭. 


କଳାହାଶ୍ଚିରେ ଶସ୍ତିପୂଜାର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଦିଗ ହେଲା ପ୍ରତୀକପୂଜା । ପଥର, କାଠ, 
ଲୁହାଖଣ୍ଡ, ତ୍ରିଶୂଳ, ବର୍ଚ୍ଥା ଶର, ଛତର, ବସ୍ତ୍ରକୁ ମୂଷଳ, ଟାଙ୍ଗୀ, କଟୁରୀ, ପଶୁ ଆଦି 
ବିଭିନ୍ନ ପାରମ୍ପରୀକ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ତଥା ବସ୍ତୁଗୁ ଡ଼ିକୁ ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକରୁପେ ପୂଜା କରାଯାଏ । 
କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ଦେବୀଙ୍କ ଆସ୍ଥାନ ଭୂମିରେ ଖୋଦିତ ଯୋନି ଆକ୍ରତିର ଗର୍ଭ, ଯାହାକି 
ଆବହମାନ କାଳରୂ ଏଯାବତ ପୋତି ହୋଇଯାଇ ନାହିଁ । ଏହାର ସାଙ୍କେତିକ ମୂଲ୍ଯ 
ସାଧାରଣ ମଣିଷ ପାଇଁ ଦୁବୋଧ୍ଯ ତଥା ଗୂଢ଼ ମନେହେଲେ ବି, ମଣିଷର ଉଚ୍ତିଭାବରେ 
କୌଣସି ପରିବର୍ଭନ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇ ନାହିଁ । କଳାହାଣ୍ଡି ଅଞ୍ଚଳରେ ବୃକ୍ଷ ପୂଜାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ସ୍ବରୂପ ମହୂଲ ଗଛେନ, ଗୋପା ଗଛେନ, ଗୋହରା ଗଛେନ, କରମସାନୀ, ଡ଼ାଲଖାଇ 
ଆଦି ଦେବୀଙ୍କ ନାମ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ । ଏପରିକି କଳାହାଣ୍ଡିର ବିଶିଷ୍ଠ ଲୋକବାଦ୍ୟ 
ନିଶାନକୁ ମଧ୍ୟ ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକରୁପେ ପୂଜା କରାଯାଏ, ଯାହାକି ଅସାଧାରଣ ତଥା 
ଅନନ୍ୟ । 

କଳାହାଣ୍ଡିର ପ୍ରାୟ ସର୍ବତ୍ର ପାଳିତ ହେଉଥ୍‌ବା ବିଭିନ୍ନ ପର୍ବପର୍ବାଣି ଯଥା 
ନୂଆଖାଇ, ପୁଷପୁନି, ଆମଯାତରା, ଶେମି ଯାତରା, ରାନୀ ପରବ, ଆଷାର ଖେନା, 
ବିହନଛିନା ଯାତରା, ମାଟି ଯାତରା, ଡ଼ଣସରା ଅବସରରେ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଭାବେ ଅବା 
ସାମୂହିକ ଭାବେ ଗ୍ରାମ ଦେବୀ ତଥା ଗୃହର ଇଷ୍ଟଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଏ । ଦେବୀପୂଜାର 
ଏହି ସମକାଳୀନତା କଳାହାଣ୍ଡି ସଂସ୍କୃତିରେ ସ୍ଵରସାମ୍ୟକୁ ଇଙ୍ଗିତ କରେ । ବର୍ତମାନ ସୁଦ୍ଧା 
ହୋଇଥୁବା ଆଲୋଚନାରୁ ଗୋଟିଏ କଥା ସ୍ଵୀକାର୍ଯ୍ୟ ଯେ, ଦେବୀପୂଜା ପରମ୍ପରା ଏହି 
ଅଞ୍ଚଳର ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ମୌଳିକ ଧର୍ମୀୟ ପରମ୍ପରା । ଆବହମାନ କାଳରୁ 
ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟର ଭୂଞ୍ଜଆ, କନ୍ଧ, ଗଣ୍ଡ ପହରିଆ, ସଅଁରା, ଶବର, ବିଞ୍ଚାଲ 
ପ୍ରଭୃତି ଲୋକେ ଝାଙ୍କର, ଦିସାରୀ, ପୁଝାରୀ ରୂପେ ତଥା ଗ୍ରାମର ଗଉଁତିଆ, ଉମରାହ 
ମକଦ୍ଦମ ରୁପେ ବଂଶ ପରମ୍ପରା କ୍ରମେ କଳାହାଣ୍ଡିର ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ଦେବୀପୂଜା କରି 
ଆସୁଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଜାତି, ବର୍ଣ୍ଣ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଏଠାରେ ମାତୃପୂଜା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏକୀଭୂତ ତଥା 
ସମ୍ମିଳିତ କରିଛି। କେହି ଅନାହୂତ ବା ଅନିମନ୍ତ୍ରିତ ନୂହନ୍ତି। ଏହା ସାର୍ବଜନୀନ । 


କଳାହାଣ୍ତିର ଦେବୀପୂଜାର ଆଉ ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଦିଗ ହେଲା ““ବୋଏଲ 
ବୁଲିବା”” ଏହି ସମୟରେ ଶିରା ବା କାଳିସୀମାନଙ୍କ ନୃତ୍ୟ ସାଙ୍ଗକୁ, ନିଆଁରେ ଚାଲିବା, 
ବିଭିନ୍ନ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତରେ ଶାରୀରିକ ଯନ୍ତ୍ରଣା ତଥା କ୍ଷତବିକ୍ଷତ କରିବା ରୋଗ, ଆପଦ 
ବିପଦର ପୂର୍ବାଭାସ ଦେବୀ କିମ୍ବା ଉପଚାରର ପନ୍ଦ୍ରା କହିବା, ଭାବୀ ଶୁଭାଶୁଭ ସୂଚନା 
ଦେବା ଆଦି ଅନେକ ଅଦ୍ଭୁତପୂବବ କ୍ରିୟା ଦେଖ୍‌ବାକୁ ମିଳେ । ଦେବୀ ଘରକୁ ଘର ବୁଲି 
ବ୍ଯସ୍ତି ଓ ସମାଜର ନିରାପତ୍ତା, ଏକତା, ସଂହତି ତଥା ସମୃଦି ପାଇଁ ଆଶୀର୍ବାଦ ଦି ଅନ୍ତି | 


୧୦୯ 


ସମୟ ସମୟରେ ଏହିସବୁ ରହସ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାଦ୍ବାରା ଲୋକଚେତନାରେ 
ଭୟ ଓ ଭଭ୍ରିଭାଛୁ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୁଏ ତଥା ସାଧାରଣ ଜନତା ଆଜ୍ଞାନୁବର୍ତୀ ହୁଅନ୍ତି । 
ପ୍ରସଙ୍ଗକ୍ରମେ ଏଠାରେ ଉଦ୍ଧାର କରାଯାଇପାରେ ଯେ ଭବାନୀପାଟଣା, ମଦନପୁର- 
ର।ମପ୍ରର ଓ ଥ୍ରଆମ୍ବଲ-ରାମପ୍ରରରେ ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀଙ୍କ ଛତର ଯାତରା, 
ଜୁନାଗଡ଼ଠାରେ ଲଙ୍କେଶ୍ଵରୀଙ୍କ ଖଣ୍ଡାନସ୍ବା। ଖଡ଼ିଆଳରେ ସମଲେଶ୍ବରୀ ତଥା ରମେଇ 
ଖଣ୍ଡାପୂଜା, ରଲ୍ତାମ୍ଭରୀ ପୂଜା, ବୋଡ଼େନ୍‌ରେ ଦୁଆରଶନୀ ଦେବୀଙ୍କ ଯାତ୍ରା, ଜୟପାଟଣା- 
କୋକସରା ଅଞ୍ଚଳରେ ଡ଼ୋକରୀ ହେବୀଙ୍କ ପୂଜା, ଲାଞ୍ଜଗତ ଠାରେ ଭୈରବୀଙ୍କ 
ଧାମିଯାତ୍ରା ଆଦି ଅସଂଖ୍ୟ ଭକ୍ତଳନଙ୍କୁ ଟାଣିଆଣିଥାଏ । ଏତତ୍‌ବ୍ୟତୀତ କଳାହାଣ୍ଡିରେ 
ପ୍ରଚଳିତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅନେଳ ଓଷାବ୍ରଦ ଯଥା ଦୁର୍ଗାଷ୍ଟମୀ। ଡ଼ାଲଖାଇ, କରମାବ୍ରତ, 
ରାଧାଷ୍ଟମୀ ଓଷା, ସାବିତ୍ନୀନ୍ଵଦ। ମଙ୍ଗଳବାର ଓସ୍ପା, ଷଜ୍ଷ୍ରୀ ଓଷା, ସୁଦଶା ବ୍ରତ ଆଦି 
ମଧ୍ଯ ମାତୃପୂଜା ଭପରେ ମର୍ଯ୍ୟବସିଦ । ସର୍ନୋପରି କଳାହାଣ୍ଡିର ଲୋକନୃତ୍ୟ ଗୁଡ଼ିକରେ 
ମଧ୍ୟ ଶାକ୍ତଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡ଼େ । ଘୁମୁରା ନୃତ୍ଯକୁ ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ଚଉଷଠୀ 
ଯୋଗୀନୀଙ୍କ ନୃତ୍ୟ ତଥା ଯୁଦ୍ଧକାଳୀନ ନୃତ୍ଯ ଓ ବାଦ୍ୟ ବୋଲି କୂହାଯାଏ । ଢ଼ାବନୃତ୍ଯ, 
ଦଣ୍ଡଳାଚ ଆଦିରେ ଶକ୍ତି ବନ୍ଦନା ଦେଖାଯାଏ । ଏହାଛଡା ଏଠାରେ ପ୍ରଚଳିତ ପ୍ରସିଦ୍ଧ 
ବନାବାଡ଼ି ବା ଗଉଡ଼ବାଡ଼ି ନୃତ୍ୟର ଇଷ୍ଟଦେବୀ 'କିରୀ କେନ” ଓ 'ଖରତ-ମାଉଲୀ' 
ଅଟନ୍ତ । ମୋଟ ଭପରେ ମାତୃପୂଜା ପରମ୍ପରା କଳାହାଣ୍ଡିର ଲୋକ ଜୀବନକୁ ଅନେକ 
ପରିମାଣରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି ବୋଲି କହିବା ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ସହାୟକ ସୂଚୀ । 

୧। ମିଶ୍ର, ମହେନ୍ଦ୍ର କୂମାର ( ୧୯୯୦ ), ପଣ୍ଠିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି, କଟକ : 
ଫ୍ରେଣ୍ଠସ ପବ୍ଲିଶସ 
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ବଃ ୫୬୨) ୨ 
ବ୍୧୭ ୫୫୫ ୫୫୬ 


ଆଦିଦାସୀ ଓ ଆଦଦାସୀ ସଂସ୍କୃତି 


ଆଦିବାସୀ ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ପ୍ରଥମେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ ଧର୍ମର ପ୍ରଚାରକଙ୍କଦ୍ବାରା 
ଭାରତର କେତେକ ଜନଜାତିଙ୍କ ପାଇଁ ଉଦ୍ଧିଷ୍ଟ ହୋଇଥ୍ଲା । ଏହା ଇଂରାଜୀ ^,୪୦୮୪1୮5$ 
ଶବ୍ଦ ସହ ତୂଳନୀୟ । ଆଦିବାସୀ ଶବ୍ଦର ସାଧାରଣ ଅର୍ଥ ହେଲା ଆଦି କାଳରୂ ଦେଶରେ 
ବାସକରି ଆସିଥ୍ବା ଜାତି ବା ଜନ ସମୁହ । ଏଣୁ ଏମାନେ ହେଲେ କୌଣସି ଏକ ଦେଶର 
ଆଦିମ ଅଧ୍ବାସୀ | କିନ୍ତୁ ଭାରତରେ ବାସ କରୁଥ୍‌ବା ଯେ କୌଣସି ଜାତି ପାଇଁ ଏହି ଶବ୍ଦର 
ପ୍ରୟୋଗ ଉପଯୁକ୍ତ ହେବ ନାହିଁ । କାରଣ ଭାରତବର୍ଷର ଦୀର୍ଘ ଇତିହାସକୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା 
କଲେ ଆମେ ଜାଣି ପରିବା ଯେ, ବର୍ଭମାନ ଭାରତରେ ବାସ କରୁଥିବା ଜାତିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ 
ପ୍ରାୟ ଅନେକେ ଭାରତ ବାହାରୁ ଆସିଛନ୍ତି । ତେଣୁ ବର୍ତମାନ ପ୍ରକୃତ ଭାରତୀୟ ଜନଜଚ୍ଚାତି 
ଉପରେ ସଠିକ ଆଲୋକପାତ କରିବା ଏକ କଷ୍ଟକର ବ୍ୟାପାର । ବିଶିଷ୍ଟ ସମାଜଶାସ୍ତ୍ରବିତ୍‌ 
ଡଃ ପୁରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ କୁ ବ୍ୟାବହାରିକ ତଥା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଉଭୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅନୂପଯୁକ୍ତ 
ବୋଲି କହଛନତ୍ତି । 

ଡ଼. ଏନ ମଜୁମଦାର ଭାରତର ସମଗ୍ର ଆଦିବାସୀ ସଂପରଦାୟଙ୍କୁ ତିନୋଟି ଶ୍ରେଣୀରେ 
ବିଭକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ( ୧) ଉତ୍ତର ପୂର୍ବ ଭାଗର ଆଦିବାସୀ - ଆସାମର କୁକି ଓ ନାଗା ତଥା 
ଏମାନଙ୍କର ଅନେକ ଗୁଡିଏ ଶାଖା ଏହି ଶ୍ରେଣୀରେ ଅନ୍ତର୍ଗତ । ( ୨) କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ଭାଗ 
ଆଦିବାସୀ- ଏହି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିନ୍ଧ୍ୟାଞ୍ଚଳ ସାତପୁରା, ମହାଦେବ କେକଳ ଏବଂ ଆରାବଳୀ 
ପବତରେ ରହୁଥ୍ବୀ ଆଦିବାସୀ ମାନଙ୍କୁ ଅନ୍ତର୍ଗତ କରାଯାଏ । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବିଶେଷ 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ମଧ୍ଯପ୍ରଦେଶର ଗୋଣ୍ଡ, ରାଜସ୍ଥାନର ଭୀଲ୍‌, ଛୋଟନାଗପୁରର ସାନ୍ତାଳ, 
ସିଂହଭୁମି ଏବଂ ମାନ ଭୁମିର 'ହୋ' '‹ଓଡିଶାର କନ୍ବ' ',, ଖରିଆ, ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲ୍ଲାର ସଅଁରା, 
ଓରାମ ତଥା ମୁଣ୍ଡା, ଗଦବା ଏବଂ ବୋଦା ଇତ୍ୟାଦି । (୩) ଦକ୍ଷିଣ ଭାଗର ଆଦିବାସୀ- 
ନୀଳଗିର ଅଞ୍ଚଳର ଟୋଡା, ବାୟନାଡ୍୍‌ର ପନିୟନ,ଇରୁଆ ଏବଂ କୁରୁମ୍‌, ହାଇଦାବାଦର 
ଚୈଟଚୂ ତଥା ଟ୍ରାଭ୍‌ନକୋର୍‌, କୋଚୀନର ପାହାଡି ଆ ଅଞ୍ଚଳରେ ବସବାସ କରୁଥ୍ବା କଡାର, 
କଣୀକର ଏବଂ କୁରୋବନ୍‌ ଇତ୍ୟାଦି ଏହି ଶ୍ରେଣୀର ଅନ୍ତର୍ଗତ । 

ବିହାର ବଙ୍ଗଳା , ଉତ୍ତର-ପ୍ରଦେଶର ଦକ୍ଷିଣଭାଗ, ମଧ ପ୍ରଦେଶ, ଦକ୍ଷିଣ ରାଜସାନ 
ଏବଂ ଓଡଶା ଇତ୍ୟାଦକୁ ` କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ଭାଗ ଆଦବାସୀ? ଶ୍ରେଣା ମଧ୍ଯ୍ରେ ସା ମିଲ୍‌ କରାଯାଇଥାଏ । 
କ୍ଷେତ୍ରଫଳ ତଥା ଜନସଂଖ୍ୟା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହା ସବୁଠାରୁ ବଡ ଅଟେ । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କେବଳ 


୧୧୧ 


ସାନ୍ତାଳଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ୩୦ ଲକ୍ଷରୁ ବେଶୀ ହେବ । ଏହାଛଡା ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ବସବାସ କରୁ 
ଥ୍‌ବା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟ ହେଲେ କନ୍ଧ, ଖରିଆ, ସଅଁରା, ଶବର, ସାଚ୍ତାଳ, 
ଗଣର, ହୋ, ଭୁୟା, ଓରାମ,ବିନ୍ଝାଲ, ଖଡିଆ, କୋଲ୍ହ ଏବଂ ଜୁଆଙ୍ଗ | 

ଓଡିଶାର ମାହାଡ -ପର୍ବତ ବଣ ଳଙ୍ଗଲ ମଧ୍ୟନେ ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ଅନେକ ବାସ 
କରନ୍ତି। ଘଞ୍ଚ ବଣ ଜଙ୍ଗଲ ପରିପୂର୍ଣ ପ୍ରାକୃତିକ ସୌନ୍ଦଯ୍ୟ ପରିବେଷ୍ଟନୀ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକୃତିରାଣୀର 
ମେଖଳା ଛାତି ଉପରେ ବାସ କରୁଥ୍‌ବା ଏଇ ଆଦିମ ଅଧ୍ବାସୀମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ଜୀବନ. 
ଚାଲିଚଳନ, ସଂସ୍କୃତିର ସ୍ଵୀୟ ବିଶେଷତୃ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଇଥାଏ | ଏମାନଙ୍କ ମଧରେ ଛୋଟ 
ଛୋଟ ଅନେକ ଜନଜାତି ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଆଜି ଯାଏ ସଭ୍ୟ ସମାଜର ଆଲୁଅରୁ 
ଅନେକ ଦୁରରେ ଅଛନ୍ତି । ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତାର ଚାକଚକ୍ୟରୁ ଅନେକ ଦୂରରେ ଘଞ୍ଚ ଜଙ୍ଗଲ 
ଏବଂ ଦୁର୍ଗମ ପାହାଡ ମଧ୍ୟରେ ରହିବା ଯୋଗୁ ଏମାନେ ସଭ୍ୟତାରୂ ଅନେକ ଦୂରରେ । 
ଏମାନଙ୍କର ସ୍ଵୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଅଛି । 


ପ୍ରଥମେ ଦେଖାଯାଉ ଏହି “ସଂସ୍କତି' ବୋଇଲେ ଆମ୍ଭେ କଣ ବୁରଁ ? ସାଧାରଣ 
ଅର୍ଥରେ ସଂସ୍କୁତିର ଅର୍ଥ ହେଲା ସୁନ୍ଦର, ପରିସୃତ, ରୂଚିକର ତଥା କଲ୍ଯାଣକାରୀ ବ୍ଯବହାର 
ବା ଗୁଣୟ | ଏଇ ସଂସ୍କୃତିର ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ପରିଭାଷା ନାହଁ | କିନ୍ତୁ ସମାଜଶାସ୍ତ୍ବିତ୍‌ମାନେ ସଂସ୍କୃତିକୁ 
ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ ବଣ୍ଠନା କରିଥାନ୍ତି | ^.8 7,/[୦୮ ଙ୍କ ମତରେ '୦ଧା[(1୮€ {5 1181 ୦୦୮- 
ଯ16× \?[]୦ା€ ` \/[1ଠା1 |୮ଠା(।।ପ0୦5୭ |(୮୦\,/!€୦6, [©|(€†[୮, 6୮, ୮।୦୮ଥ|୭ ,[\//, 
୦ା।5୫!୦୮) ଥମ ଠ 5୮\/ ୦[୮ 6୮ ୦୦ଯଯା[[।(6 5 ଓମ ଠ |160।।5 ଓ6ୟ141176୦0 ` 0+/ ୮୩ଥାମ 55 
ଥି ୮୮୦୮୮୦୫୮ ୦୮ 5୫୦୦୮୦୧/” ଏଇ ହିସାବରେ ସଂସ୍କୃତି ଏକ ଜଟିଳ- ସମ୍ପୂର୍ଣ ଯେଉଁଠି 
ଜ୍ଞାନ, ବିଶ୍ବାସ, ରୀତି, ନୀତି, ବିଧ୍‌ ,ନିୟମ, କଳା ତଥା ସାମାଜିକ ପ୍ରାଣୀ ହିସାବରେ 
ମନୁଷ୍ୟ ଦ୍ବାରା ଅର୍ଜିତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଯୋଗ୍ୟତା ଏବଂ ଆଦର୍ଶ ନିହିତ । 9୦୮୮ ଏହାକୁ ଞମ 
୦୮9 6୮।୭€©୦ 000// ୦୮୦୦୮\/୮1୮୩୦୮୫[।।୮୦€୮୫୮ଞ୮ମଠାମ ଠ ୮ଞ୮୮୮୬୫୮ |୮ 8୮ ଥମ ଠ 
ଓ୮[¡୮8୦[ \,|1|ଠା] 06୮୮5୫15 [୮ 0 ` ।।୮୦।।ଠ|୮ !୮ଥଠା[[୦0।୮, ଠାଧ୍,ଥିଠୀ[।୮12 € 5 |।।।୮ ଞ ୮ 
9୮୦୮. ବୋଲି କହିଛନ୍ତ । ତେଣୁ କଳା ଏବଂ ଉପକରଣରେ ପରିସ୍ପଷ୍ଟ ପରମ୍ପରାଗତ 
ଜ୍ଞାନର ସଂଗଠିତ ରୂପ ହେଲା ସଂସ୍କୃତି । କ୍ରମେ ଏହା ପରମ୍ପରାଦ୍ଧାରା ସଂରକ୍ଷିତ ହୋଇ 
ମାନବ ସମୂହର ବିଶେଷତା ହୋଇଥାଏ | [1 .⁄^. \^/॥ [କେ ଭାଷାରେ - ଠାଧା[(4୮€ 15 
57/୮୩୮୦୦୮୦, ୦୦୮୩୮।।୦(।5, ଠା।୮ ଧାଞ[\/ 6 ଥିମ ଠ 7୦ ୮5୫୮୬6 [7 ୦୦€55.ସଂସ୍କୃତି 
ଏକ ପ୍ରତୀକାମ୍‌କ, ନିରନ୍ତର, ସଞ୍ଚୟୀ ତଥା ପ୍ରଗତିଶୀଳ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଅଟେ । ଜୋସେଫ୍‌ ପିପର 
କହିଛନ୍ତି ସଂସ୍କତି ପ୍ରାଣୀର ସମସ୍ତ ପ୍ରାକୃତିକ ଜିନିଷ ଏବଂ ଉପହାର ତଥା ଗ୍ବଣର ସାର 
ଅଟେ, ଯାହାର ସମ୍ବନ୍ଧ ମନୁଷ୍ଯ ସହ ରହିଛି । 


୧୧୨ 


ଏଇ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆଲୋଚନା କଲେ ଦେଖାଯିବ ଯେ, ସଂସ୍କୃତି) ସେଇସବୁ 
ଜିନିଷ ଦ୍ବାରା ପରିପୁଷ୍ଟ, ଯେଉଁ ସବୁକୁ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ତଥା ସାମାଜିକ ଜୀବନର 
ମାନସିକ ଏବଂ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଜିଯାଏ ଅର୍ଡ୍ରତ କରିଛୁ । ଏହା ଆମ୍ଭର ମୂଲ୍ଯ, ଶୈଳୀ, 
ଭାବନା ତଥା ବୌଦ୍ଧିକ ଅଭିଯାନର କ୍ଷେତ୍ର ଅଟେ । ଏଇଠି ସଂସ୍କୃତି ସଭ୍ୟତାଠୁ ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା 
ରକ୍ଷା କରେ । ଆମର ରହବା, ଖାଇବା, ପିଇବା, ଚିନ୍ତାଧାରା, ଦୈନନ୍ଦିନ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ 
ତଥା କଳା, ସାହିତ୍ୟ, ଧମ, ମନୋରଞ୍ଜନ ଏବଂ ସୁଖୋପଭୋଗ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଆମର ପ୍ରକୃତିର 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି । ବାସ୍ତବରେ ସଂସ୍କୃତି ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ବହୁତ ବ୍ୟାପକ । କ୍କୌଣସି ପ୍ରକାର ଜ୍ଞାନ ବା 
ବିଦ୍ୟା ଏଥ୍ରୁ ବାଦ ଦିଆଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଏଇ ସମ୍ପର୍କରେ ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତି ମଧ୍ଯ 
ଲେଖୁଛନ୍ତି ଯେ, 'ଯେଉଁ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଏତେ ବ୍ୟାପକତା ଲାଭ କରିଛି, ଡାକୁ ସୀମିତ ଅର୍ଥରେ 
ବ୍ୟବହାର କଲେ ଅନେକ ବିଚିତ୍ରତା, କଳହ ତଥା ଭୁଲ ବୁଝାମଣା ସୃଷ୍ଟ କରିଥାଏ | ତେଣୁ 
ଏଥ୍ରୁ ଦୁରେଇ ରହିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି' | । 


ସଂସ୍କୃତିରେ ମନୁଷ୍ୟ ନିର୍ମିତ ସମସ୍ତ ଜିନିଷ ବିଦ୍ୟମାନ, ଯାହାକୁ ସଂଶୋଧନ କରାଯାଇ 
ପାରେ । ଏହା ପୁରୁଷାନୂକ୍ରମିକ, ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ସଞ୍ଚରିତ ହୋଇ ଆସିଥାଏ ଏବଂ ଏଇ 
ଦୀର୍ଘ ପଥର ଯାତ୍ରା ସମୟରେ ଏଥ୍‌ରେ ଅନେକ ନୂଆ ନୂଆ ଗୁଣ ଆସ୍ମି ମିଶିଥାନ୍ତ । ନୂଆଁ 
ଚିନ୍ତା ଏବଂ ଗୁଣର ସମାବେଶରେ ସଂସ୍କୃତିର ଜଟିଳତା ବଢ଼ିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଏହା ବରାବର 
ପରିପୁଷ୍ଟ ମଧ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । ଏଇ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆଲୋଚନା କଲେ ସଂସ୍କୃତି ଅଦ୍ଧ ସ୍ଥାୟୀ 
ଅଟେ । ଏହା କୌଣସି ଏକ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ କିମ୍ବା ତା ଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ 
ନଥାଏ, ଏହା ସାମାଜିକ ଏବଂ ସମାଜରୁ ସୃଷି | ସମୂହରୁ ନିଜକୁ ବାହାର କରିନେଇ ଏକଲା 
ମଣିଷ ସଂସ୍କୃତି ଗଠନ କରି ପାରିବ ନାହିଁ । ସଂସ୍କ ତି ଆଦର୍ଶାତ୍ମକ ଅଟେ । ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଵୟଂସାଧ 
ନୈତିକ ତଥା ସାମାଜିକ ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରେ ସଂସ୍କୃତି । ସାମାଜିକ ସ୍ତନ୍ତୋଷ ପ୍ରଦାନ 
କରିବା ପାଇଁ ସଂସ୍କୃତିର ଯେଉଁ ଅଂଶ ଅକ୍ଷମତ୍ରା ପ୍ରକାଶ କରେ, ଦାହା କ୍ରମେ ଲୋପ ପାଇଥାଏ | 
ପ୍ରୟୋଜନାନୁଯାୟୀ ସଂସ୍କୃତି ବରାବର ବଦଳିଥାଏ ଏବଂ ସଂସ୍କୃତିର ଏଇ ପରିବର୍ଭନ ଯୋଗୁଁ 
ବାହ୍ୟଶକ୍ତି ସହ ତାକୁ ଖାପ ଖୁଆଇବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ । କିନ୍ତୁ ବିକଶିତ ହେଲା ପରେ !।91ଧା/ଥା 
ଞିଠଧଞଯ1110 ମ ର ପ୍ରଭାବ କମିଯାଏ | 


ଅନ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ସଂପର୍କରେ ଆସି ଭାରତୀୟ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି କ୍ରମଶଃ 
ପରିବର୍ଭିତ ହେଉଅଛି । ଏହ ପରିବର୍ତନ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକ୍ରୟା ଦ୍ବାରା ସାଧ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ସାଧାରଣ ଗ୍ରହଣ (51୮7୮0006 800016୮ ), ପରସଂସ୍କୃତି ଗ୍ରହଣ 
( ^ ୦ ॥[ଧ୍‌।୮ଞ1100 ), ସାମ୍ୀକରଣ (/⁄^5517୮|& 10୮) | ଏହା ଦୁାରା ଗୋଟିଏ ଜନ ଜାତି 
ଆଉ ଗୋଟିଏ ଜନଜାତିଠୁଁ ଆଚାର- ବିଚାର, ରୀତି-ନୀତି, କଳା- କୌଶଳ ଇତ୍ୟାଦି ସାଧାରଣ 


୧୧୩ ୬ 


ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ଆଗେ ଯେଉଁମାନେ ଲଙ୍ଗୋଟି ପିନ୍ଧି ବୁଲୁ ଥ୍‌ଲେ, ସେମାନେ 
ଆଜିକାଲି ଧୋତି, କୁରା ପିନ୍ଧିବା ଆରମ୍ଭ କଲେଣି । ଯେଉଁଠି ଗୋଟିଏ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଭାବ, 
ଅନ୍ୟ ଉପରେ ଅନେକ ପରିମାଣରେ ପଡ଼ିଛି, ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିବର୍ତନର ଏଇ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ 
/୦।୮୫॥1୮୦୮ ବା ପର ସଂସ୍ତି ଗହଣ କହନ୍ତି | ପର ସଂସ୍ତି ଗହଣର ପଭାବ 
ସାଧାରଣ ଗ୍ରହଣଠୁ ଅଧ୍କ ବିସ୍ତୃତ ଏବଂ ଗହୀରୀ ଅଟେ ।| ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଉଚ୍ଚ ସଂସ୍କୃତିର 
ପ୍ରଭାବ ନିମ୍ନ ସଂସ୍କୃତ ଉପରେ ନିରନ୍ତର ପଡ଼ିଥାଏ । ଏ ଅଞ୍ଚଳର ଆଦିବାସୀ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ 
ଉପରେ ହିନ୍ଦୁ ଧମର ପ୍ରଭାବ ଖୁବ୍‌ ପଡ଼ିଥ୍‌ବାର ଅନୁମିତ ହୋଇଥାଏ । 
ସାତ୍ମୀକରଣ( /\5 5|୮୮||&ୀ[୦0୮) ପ୍ରକ୍ରୟାରେ ପରସଂସ୍ବୃତିକୁ କେବଳ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ 
ନାହଁ, ପରନ୍ତୁ ଆମ୍ସାତ କରି ନିଜ ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ହିସାବରେ ଧରି 
ନିଆଯାଇଥାଏ । ଏହ ପ୍ରକ୍ରିୟା ସେଇ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅଧ୍କ ଦେଖ୍ବାକୁ ମିଳେ, 
ଯେଉଁମାନେ ଦୁର୍ଗମ ପାହୀଡ଼ ଏବଂ ଜଙ୍ଗଲରୁ ବାହାରି ଆସି ସହରାଞ୍ଚଳ ବା ଶିନ୍ପାଞ୍ଚଳରେ 
ବସବାସ କରନ୍ତ । ସେମାନେ ନିଜର ପୁଅ, ଝିଅ ମାନଙ୍କର ହିନ୍ଦୁନାମ ରଖନ୍ତି | ହନ୍ଦୁମାନଙ୍କ 
ପରି ଛୁଆଁ- ଅଛୁଆଁ ଭେଦଭାବ ମଧ୍ଯ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ମିଳେ ବୋଲି କେତେ ଜଣ ପଶ୍ଚି ତଙ୍କ 
ଅଭିଜ୍ଞତାରୁ ଜଣା ପଡ଼େ ! ମୁସଲମାନ ମାନଙ୍କ ଛୁଆଁ ଖାଦ୍ୟ ଖାଆନ୍ତି ନାହ, ଗାଭ ମାଂସ 
ଛୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, ତୁଳସୀ ପୂଜା କରନ୍ତି, ଗୋବରରେ ନିଜର ଘର ଲେପି ପୋଛି ସଫା ସୁତୂରା 
କରି ରଖନ୍ତ । ମୃତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଦାହ ସତ୍କାର କରନ୍ତ । ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ମଥାରେ ସିନ୍ଦୂର ଲଗାନ୍ତ ତଥା 
ହାତରେ ଟୂଡ଼ି ପିନ୍ଧନ୍ତ । କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ବିଭିନ୍ନ ପୂଜା ପାର୍ବଣରେ ମଧ୍ଯ ଭାଗ ନି ଅନ୍ତ 
ଏବଂ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । ଓଡ଼ିଶାରେ ଆଦିବାସୀମାନେ ଦୁର୍ଗାପୂଜା ମହାଡ଼ମ୍ବରରେ ପାଳନ 
କରିବାର ଦେଖାଯାଏ । ପଶ୍ଚିମ -ଓଡ଼ିଶାରେ ଆଦିବାସୀମାନେ ଏଇ ଅବସରରେ ନୃତ୍ୟ, 
ଗୀତ ପରିବେଷଣ ପୂର୍ବକ ସନାତନୀ ଭାବ ନେଇ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଦେଖାଯାଏ । 


ଡଃ ଏନ. ମଜୁଦାର ସାସ୍କୃତିକ ସମ୍ପକରେ ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ଆଧାରରେ ଆଦିବାସୀ 
ସଂସ୍କୃତିକୁ ଦୂଇଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରନ୍ତ ! ( ୧) ସାତଢ୍।କୃତ (/\55|୮॥ଆ&ୀ60 ) ଜନଜାତି 
ଯାହାର ସଂସ୍କୃତି କୌଣସି ଏକ ଅନ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ରେ ପୁରାପୁରୀ ସମାହିତ ହୋଇଛି ଏବଂ 
( ୨ ) ଅନୁକଳୀୟ (/\0&014୮€ ) ଜନଜାତି ସଂସ୍ର୍ଶରେ ଆସୁଥ୍ବା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର 
ଅନୁକୂଳ ହୋଇଥାଏ । 


ହେଲେ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତିର ବିଲୋପ ସାମ୍ପ୍ରତିକ ଯୁଗରେ ଏକ ବିଶଷ୍ଟ ଘଟଣା । 
ଏହା ଦ୍ବାରା ଦେଶ ଏକ ରୁଢ଼ିମନ୍ତ ସାଂସ୍କୃତିକ ବୈଭବରୂ ବଞ୍ଚିତ ହେବାକୁ ଯାଉଛି । ସାମୁହିକ 
ଜୀବନର ହାସ, ସାମାଜିକ ବିଘଟନ (୭୦୦ାଞ| ଠା୫୦୮9୫୮୮୫୫1।୦୮ ), ଆର୍ଥିକ 
ଶୋଷଣ, ଅନୈତିକତାର ପ୍ରଚାର, ରୋଗ-ଦୁଃଖର ବୃଦ୍ଧି, ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତା ତଥା ଯାନ୍ତୀକ 


୧୧୪ 


ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି କ୍ରମଶଃ ବିନାଶ ହେବାକୁ ବସିଛି । 


ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ ଅନେକ ଆଦିବାସୀ ନିଜର ପରମ୍ପରାଗତ 
ରୀତିନୀତି, ସାମାଜିକ ବନ୍ଧନ ତଥା ପ୍ରଥାକୁ ଘୃଣା କରିବାକୁ ବସିଛନ୍ତ ଏବଂ ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ 
ତ୍ୟାଗ କରି ବସଛନ୍ତି । “କୁମାର ମହ' ( ଅବିବାହିତ ଯୁବକମାଳଙ୍କର କ୍ବ୍‌ ଘର ବା ଆଡଡ଼ା 
ସ୍ଥଳିର ପ୍ରଥା ଧୀରେ ଧୀରେ ଉଠି ଚାଲିଛି । ସାମ୍ବହିକ ଜୀବନର ଏଇ ଅଦ୍ଧି ତୀୟ ସଂସ୍ଥା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ସାମୂହିକ ନୃତ୍ୟ ତଥା ସାମୂହକ ଗୀତ ଗାନ ଇତ୍ୟାଦିର ପ୍ରଚାର ମଧ୍ଯ କମିଗଲାଣି । 
ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତା ସହ ତୂଳନା କରି ଏହାକୁ ଏମିତି ଛାଡ଼ି ଦେବାଟା କେତେଦୂର ସମୀଚୀନ 
ତାହା ବାସ୍ତବିକ ବିଚାର ଯୋଗ୍ୟ । ସବୁଠାରୁ ଦୁଃଖର କଥା, ଏଇ ଲୋକଗୀତ ତଥା ଲୋକନୃତ୍ୟ 
ସେହି ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଆଖ୍‌ରେ ଆଜି ଘୃଣ୍ୟ ଏବଂ ସେ ସବୁକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ସେମାନେ 
ନିଜକୁ ଗବିତ ମନେ କରୁଛନ୍ତି । ଆଦିବାସୀ ସମାଜ, ଆଧୁନିକ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଭାବରେ କେମିତି 
ପୁରାପୂରୀ ବିଘଟିତ ହୋଇଗଲାଣି, ସେ ବିଷୟରେ କେତେକ ମଧ୍ଯ ଆଲୋକପାତ କରିଛନ୍ତ । 
ଗହନ ବଣରେ ଖଣିଜ ପଦାର୍ଥର ସନ୍ଧାନ ତଥା କୃଷି ପାଇଁ ଭୂମିର ବିକାଶ ତଥା ଯନ୍ତ୍ରର 
ବିନିଯୋଗ ଯୋଗୁଁ ଆଦିବାସୀ ମାନଙ୍କଉପରେ ଖରାପ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ୁଛି । ସେମାନଙ୍କର ଏକାନ୍ତ 
ଭାବ ଏବଂ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଏହା ଦାରା ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ ବୋଲି କେତେ ଜଣ ପଣ୍ଡିତ ମତବ୍ୟକ୍ତ 
କରନ୍ତ । 

ନିଜକୁ ସଭ୍ୟ ତଥା ସୁଶିକ୍ଷିତ ବୋଲି ପରିଚୟ ଦେଉଥ୍ବା ସେଠ୍‌ -ସାହୁକାର, 
ବ୍ଯାପାରୀ, ଠିକ।ଦ।ର, ମହାଜନ, ଗଉଁତିଅ। ପରି ଲୋକଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ଆସି 
ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ଆର୍ଥିକ ଶୋଷଣ ହୋଇଥାଏ । ସେମାନଙ୍କର ଅଶିକ୍ଷା ତଥା ଅଜ୍ଜାନତାର 
ସୁଯୋଗ ନେଇ ସେମାନଙ୍କୁ ଏମାନେ ମନଇଚ୍ଛା ଲୁଟ ନିଅନ୍ତ । କରଜର ଶିକୁଳିରେ ଏମାନେ 
ଏମିତି ଭାବରେ ବନ୍ଧା ହୋଇ ରହଯାଆନ୍ତି ଯେ, ମୁକୂଳିବୀର ତ ଦୂରର କଥା, ଓଲଟା ନିଜର 
ସମସ୍ତ ଧନ ଏବଂ ଜମି ମଧ୍ଯ ହରେଇ ବସନ୍ତି । 


ଏମାନଙ୍କର ନିର୍ଧନତାର ସୁଯୋଗ ନେଇ ତଥା ଚିକ୍‌ନି-ଟୁପ୍‌ଡ଼ି କଥାର ମୋହରେ 
ପକାଇ ଅନେକ ଆଦିବାସୀ ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କୁ ବେଶ୍ୟା କରି ଦିଆଯିବାର ଘଟଣା କିଛି ନୂଆ ନୂହେଁ । 
ନୂଆକରି ଗଢ଼ି ଉଠୁଥ୍‌ବା ଏବଂ କଳାକାରଖାନା ଅଞ୍ଚଳରେ ଅନେକ ଆଦିବାସୀ ଯୁବତୀ 
ବେଶ୍ୟାବୃତ୍ତରେ ଲିପ୍ତ ଥ୍‌ବାର ଖବର ପ୍ରାୟ ଶୁଣାଯାଏ । ଚା' ବଗିଚା ତଥା କଳକାରଖାନାରେ 
କାମ କରୁଥୁବା ସ୍ତୀ- ପୁରୁଷଙ୍କ ମଧରେ ଅନୈତିକତା ସହଜେ ବଢ଼ିଯାଏ | ସରଳ ତଥା ଶାଚିପ୍ରିୟ 
ଏଇ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନରେ ଉଚ୍ଛୁଙ୍ଖଳତା ବଢ଼ୁଥ୍‌ବାର ବରାବର ଦୃଷ୍ଟି ଗୋଚର ହେଉଛି । 
ଏହାନ୍ତନ଼଼ା ସେମାନଙ୍କର ମଦ୍ୟପାନନ ଦହଳ ପ୍ରସାର ମଧ୍ଯ ଦେଖବାକୁ ମିଳୂଛି । ଏହା ଦ୍ବାରା 
ସେମାନଙ୍କର ଆର୍ଥିକ, ନୈତିକ, ଭୌତିକ ସବୁ ଦୃଷିିରୁ ସର୍ବନାଶ ହେଉଛି | ପଣିତମାନଙ୍କର 


୧୧୫ 


ଧାରଣା ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତାର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସି ସେମାନଙ୍କର ଏଇ ଅବନତି । ଆଉ କେତେଜଣ 
ସମାଜଶାସ୍ତ୍ରବିତ୍‌ କହନ୍ତି ଯେ, ଅନେକ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନ ସଂଘଷର ଭୟାବହତାକୁ ଦେଖ୍‌ 
ଆତ୍ମରକ୍ଷା ପାଇଁ ଦୁର୍ଗମ ସ୍ଥାନକୁ ଚାଲି ଯାଇଛନ୍ତ । 


ସେ ଯାହା ହେଉ. ଶିକ୍ଷାର ମସାର ଯୋଗୁଁ ଅନେକ କ୍ପଥା ଏବଂ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଦୂର 
ହୋଇ ପାରିଛି । ଶିକ୍ଷାର ଆଲୁଅ ପାଇ ଆଦିବାସୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ସଭ୍ୟତାର ଆଲୁଅ ପାଇ ପାରିଛନ୍ତି । 
ଦାରିଦ୍ୟ୍ର କଷାଘାତରେ ପୀଡ଼ିତ ଲୋକ ଆଉ ମହାଜନର ସୁଧକଷାରେ ନ ଲାଗି, ସ୍ବାଧୀନ 
ହେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛି । ନୂତନ ଜ୍ଞାନର ସନ୍ଧାନ, କ୍ଷେତ ତଥା କଳା କୌଶଳରେ ପରିବର୍ତନ 
ଆଣିଛି । ପରନ୍ତୁ ଏତେ ସବୁ ହେଲାପରେ ମଧ୍ଯ ଜନଜାତିଙ୍କ ଲାଭ ଅପେକ୍ଷା ହାନୀ ଅଧ୍କ 
ହୋଇଛି । ଏହାର ଏକ ବିଶେଷ କାରଣ ହେଲା ଏମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ସରକାରଙ୍କ ଉଦାସୀନ 
ମନୋଭାବ । ଏମାନଙ୍କର ଆର୍ଥିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସ୍ବଚ୍ଛଳ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ, ଅନ୍ୟଥା ସାମାଜିକ 
ଜୀବନରେ ପରିବର୍ତନ ଅସମ୍ଭବ । ସରକାରଙ୍କ ଦ୍ଲାରୀ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥ୍‌୍ବା ପଦକ୍ଷେପକୁ 
ପୂଣ୍ଠଡରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଏମାନଙ୍କୁ ଆତ୍ମନିର୍ଭରଶୀଳ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 
ପ୍ରଚଳିତ ଗୋତି ପ୍ରଥାର ମୂଳୋତ୍ପାଟନ ଆବଶ୍ୟକ ତଥା ସେମାନଙ୍କର ଥଇଥାନ ପାଇଁ ଉପଯୁକ୍ତ 
ପଦକ୍ଷେପର ଆବଶ୍ୟକତା ରହଛି । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଆଜିଯାଏ ଆଶାନୁରୂପ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର 
ହୋଇ ପାରିନି । ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଦୃଷ୍ଟି ଦେବା ନିତାନ୍ତ ବଧେୟ । 


ଆଦିବାସୀ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଖରାପ ନୁହେଁ । ଏମାନଙ୍କୁ ଛୋଟ ବୋଲି ବିବେଚନା କରିବା 
ଅନୁଚିତ । ଏମାନେ ହେଲେ ଏ ଦେଶର ଆଦିମ ଅଧ୍ବାସୀ । ଦେଶର ପ୍ରକୃତ ପୂବପୁରୁଷଙ୍କ 
ଉପଯୁକ୍ତ ଦାୟାଦ । ଏଇ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତି କହଛନ୍ତ - _ 'ଚେତନାଶୀଳ 
ଆଦିବାସୀ ମନରେ ' ଆଦିବାସୀ? ଶବ୍ଦରୁ ଏକ କାନ୍ଥପନିକ ପାରମ୍ପରିକ ଅଧ୍କାରର ସ୍କୁତି ଜନିତ 


ଏ 


ଆତ୍ମାଭିମାନ ଆସିଯାଏ ¬ “ଏଠାରେ ମୁଁ ପ୍ରଥମେ ଥ୍ଲି, ଏଇ ମାଟି ମୋ ପୂବପୁରୁଷଙ୍କର 
ଏବେ ମୋର ଥାଉ ନଥାଉ କିନ୍ତୁ ପୂବେ ଥୁଲା । ` କଥା ହେଲା ଏମାନେ ସଭ୍ୟତାର ଆଲୁଅ 
ପାଇବାରୁ ବଞ୍ଚୁତ । ଭାରତୀୟ ଜାତିଭେଦ ପ୍ରଥା ତଥ। ସ୍ରାମାଜିକ ପ୍ରତିବନ୍ଧନ ଏମାନଙ୍କୁ ଆଗେଇ 
ଯିବାପାଇଁ ରାସ୍ତା ଦେଇନି, ବରଂ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଦଳି ପେଷି ଚକଟି ଶୋଷଣ କରି ଆସିଛି | 
ନିଜ ପୂର୍ବପୁରୁଷଙ୍କ ଭିଟାମାଟିରେ ସେମାନେ ଆଜି ଅବହେଳିତ ଓ ନିଷ୍ପେସିତ । ସବୋପରି 
ଏମାନେ ମଧ୍ଯ ମଣିଷ, ପଶୁ ତ ନୁହନ୍ତି । ତେବେ ଏମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ସମାଚ୍ର ଏ ଅବିଚାର 
କାହକି, ବାଛ ବିଚାର କାହିଁକି ? ସମାଜରେ ବଞ୍ଚିବାକୁ ଆମେ ଯେମିତି ସଂଘଷ କର୍ଛଁ, 
ସେମାନେ ମଧ୍ଯ କରୁଛନ୍ତ । ତେବେ ଏ ଶୋଷଣ କାହକି ? ଦତ୍ତମାନ ଦେଶରେ ରାଜନୈତିକ 
ଚାପର ମହତ୍ଵ୍‌ ବହୁତ ଅଛି । ତେଣୁ ସରକାରଙ୍କ ଆଗ୍ଵଆ କଦମ୍‌ ଏମାନଙ୍କର ପ୍ରଗତି ତଥା 
ସୁଖ ସମୃଦ୍ଧି ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । 
@® ® ® 


ନୂତତ୍ତ୍ଵ ଓ ସମାଜତକ୍ଵ୍‌ ଭିର୍ରରେ ବିଖିନ୍ନ ସାଂସ୍କତକ 
ବିଭାବର ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଆଧୁନିକ ସମାଲୋଚନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନବ 
ଦଗନ୍ତ ଉନ୍ମୋଚନ କରିଛି ।। ଆମ ଭାଷାରେ ସେପରି ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
ବା ବିଶ୍ଳେଷଣ କୂଚିତ୍‌ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଏହ ଗ୍ରନ୍ଥରେ 
ତଦନୂଯାୟୀ ଅନାଲୋଚିତ-ପ୍ରାୟ ଏଗାର ଗୋଟ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
ବିଚାର-ବିମଶ ଉପସ୍ଥାପନ କରାଯାଇଛି । 


ଆଲୋଚକ ଡଭ୍ଭର ଶ୍ରୀ ଚିତ୍ରସେନ ପଶାୟତ 
(୧୯୬୨) ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜଣେ ଧୁରୀଣ ଗବେଷକ । ତାଙ୍କ 
ରଚିତ ଗ୍ରନ୍ଥ -_ [୮୮୮୦୯. ୦୦୪୮ 000 ୮୦1]: - ୭ 111(106 . 





